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मान्यता का नैतिक दर्शन 
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हन प्राचीन उछरणों के अतिरिक्त अनेक स्मृतिकारों ने भी अपनी | 
स्मृतियों में पुराणों का स्मरण किया डै। जैसे कि महर्षि उशनस्‌ ने 
अपनी स्मृति में पुराण शब्द का उल्लेख करते डुये यह लिखा है कि 
आचार्य एक सम्वत्‌ सर तक शिष्य की परीक्षा लेने के बाद उसे वेद . 
धर्मशास्त्र और पुराणों का अध्ययन करावें।' इसका अभिप्राय यह हुआ हु 
कि पुराणों के अध्ययन के लिए विद्यार्थियों से अपेक्षा की जाती थी कि 
वे पहले वेदों और धर्मशास्त्रों के अंगों का अध्ययन भली प्रकार कर 
लेवें तब पुराणों के अध्ययन की ओर बढ़ें। इसका अभिप्राय सम्भवतः 
यह था कि जब तक अन्य ग्रन्थों के अध्ययन से बुद्धि पुष्ट न हो जावे 
तब तक पुराणों का अध्ययन न करें। ऐसा ही एक स्मृति पुराणों के 
सम्बन्ध में और संकेत करती है जिसमें यह विधान निर्दिष्ट है कि श्राद्ध 
. के समय वेद, धर्मशास्त्र, आख्यान, इतिहास और पुराण आदि सुनना 
ह “चाहिए । वाल्मीकि रामायण: महाकाटय लौकिक संस्कृत साहित्य का | 
. आदिकाव्य है। इस काव्य में भी पुराण का संकेत है जिससे यह ज्ञात... . 
. होता है कि वाल्मीकि रामायण की रचना समय तक पुराण परम्परा - 
ज्ञात हो चुकी थी इन सब सन्दर्भ से भी पुराणों को स्थिति का ज्ञान. 
होता है और यह भी आभास होता है कि उस समय तक पुराण समाज __ 
में प्रचलित हो चुके थे और प्रतिष्ठित ग्रन्थों के रूप में उन्हें स्वीकृति... 
प्राप्त हो चुकी थी। 


. 9. उ स्‍्मृु. ४८२४ मय । | 
म. स्‍्मृ. ३/२३२ 




























आचार्य कौटिल्य ने जब पुराणों का उल्लेख किया है तब वे. 
रामायण, महाभारत, इतिहास और आख्यायिका का उल्लेख करते हुये की 
पुराणों का भी संकेत करते हैं तथा इन्हें धर्मशास्त्र और इतिहास में भी _ 
सम्मिलित करते हैं।' एक और स्मृतिकार इसी प्रकार से पुराणों के है 
विषय में अपना मनन्‍्तव्य देते हुये यह लिखते हैं कि सर्ग, प्रतिसर्ग, वंश 
और वंशानुचरित पुराणों के लक्षण हैं। वे इस सन्दर्भ में यह संकेत 
करते हैं कि पुराण इन्हीं चार प्रकार की विषय वस्तुओं से संगठित होते ४ 
हैं। इसी क्रम में जब उन्होंने धर्म की व्याख्या की है तो धर्म का अमिमत 
व्यक्त करते हुये यह लिखा है कि धर्म का तत्त्व अत्यधिक गहन है 
इसलिए मनुष्य का कर्तव्य है कि वह श्रुतियों स्मृतियों और पुराणों में. 
प्रतिपादित धर्म का पालन करें।' 
हन सभी उदाहरणों ओर सन्दर्भों से यही निश्चयात्मक रूप से है 
कहना सम्भव हो सकता है कि पुराणों का ग्रथन विधिवत्‌ रूप से चाहे. | 
भले ही बाद में हआ हो किन्तु पुराण कथाओं के बीज प्रारम्भिक समय 

. से ही विद्यमान थे। प्रारम्भ में पुराणों के जो कथानक यन्नन्तत्र बिखरे.. 6 
हुये बीज रूप में थे समय-समय पर वे विकसित होते गये और अपने पी 
सामाजिक सन्दर्भ से स्वीकृत भी होते गये। ऐसा ही एक पाश्चात्य रा 
विद्वान्‌ स्वीकार करता है और वह पुराणों को वेदोत्तरवर्ती विकास पे ! . 


परम्परा का फल मानता है।* 


हे "ही 3 0 


9, की. अ., ए.१६ 
२. शु, नी. ४/रघ्४ड 
३. हि. है. ति. . (0) ६१८ 






























समय और रचनाकर 

यदि निश्चित रूप से यह कहना हो कि पुराणों के रचना जा का 
समय कौन सा है तो यह कहना इसलिए कठिन है क्योंकि इनकी रचना 
का समय कोई एक निश्चित कालखण्ड नहीं हैं। ऐसा प्रतीत होता है कि 
पुराणों की रचना का समय पुराना और नया दोनों हो सकता है। यद्यपि _ 
कहीं-कहीं पर कुछ शब्दों के माध्यम से यह कहा जाता है कि पुराण 
कथानकों के बीज अत्यधिक प्राचीन वाड्‌.मय में देखे जाते हैं। अथर्ववेद 
में जो 'पुराणवित्‌” शब्द प्राप्त होता है,” उससे इतिहासकारों ने यह 
संकेत ग्रहण किया है कि इस शब्द का संकेत उन मनस्वियों की ओर. 
हो सकता है जो पुराण-रचना के आचार्य थे। वे ऐसे विद्वान थे जिन्होंने 
. पुराण कथाओं के आदि बीजों का पल्‍लवन किया होगा। शतपथ ब्राह्मण. | 
और गोपथ ब्राह्मण में पुराणों के होने के संकेत इस रूप में हैं जिसमें . 
स्पष्ट रूप से इतिहास के साथ पुराण का उल्लेख है और पुराण को. 
एक ऐसी विधा माना गया है जो ब्राह्मण, उपनिषद्‌ और इतिहास की 
साथ गिनी जाती है।' इस दृष्टि से यह कह दिया जाता है कि वैदिक 
काल से ही पौराणिक आख्यानों के बीज यत्र-तत्र हैं। यद्यपि आज 


जिस रूप में प्राप्त हैं वह इनका स्वरूप पश्चात्‌ कालिक है। 


हा ह हा ह मा ह हा मा था वा था वा वा का था का हा हा था हा हा मा मा मा के था ह थ क 8 





. पुराण 
9. पु. सं पूँं बढ, कह हा 5 के 
२. श. ब्रा. १४/८१६/१०/६, गो ब्रा. २८३१०. 
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सूत्रकाल में भी पुराणों की महत्ता को किसी न किसी रूप में 
स्वीकार किया गया है। वहाँ पर यह कहा गया है कि जो पुराणों का 
अध्ययन विधि पूर्वक करता है वह अमरत्व को प्राप्त करता है।! इसी 
तरह से एक उदाहरण इस प्रकार निर्दिष्ट किया जा सकता है जो संकेत 
ख्प में पुराणों के महत्त्व को इंगित करता है। उसमें यह कहा गया है 
कि यदि कभी पुराण पाठ करते हुये यज्ञ की अग्नि प्रदीष्त हो जाये तो 
वह मंगलकारक होती है।' 
हस सन्दर्भ में यह निष्कर्ष के रूप में कहना संगत हो सकता ढ्ले 
कि सूत्रकाल तक जिसे ई. पूर्व की पाँचवीं तथा छठवीं शताब्दी माना जा 
सकता है, पुराणों की संरचना किसी न किसी रूप में हो चुकी थी पे 
एक मनन्‍्तव्य यह है कि आपस्तम्ब धर्मसूत्र की रचना के समय कम से 
कम एक पुराण की रचना अवश्य हो चुकी थी क्योंकि तब तक के 
समय में धर्मसूत्रों में अनेक पुराणों का उल्लेख किया जा चुका था। 


रू 


पुराण रचना की समीक्षा करते हुए आचार्य बल्देव उपाध्याय ने इसी _ 


तरह का मनन्‍्तव्य व्यक्त किया है। 


के 


१. आ. गु. सू. ३८४, ४८६ 

२. वही, ४/६ 
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पुराणों की रचना के विषय में और उनके काल निर्धारण के विषय 
में अन्य अनेक स्थानों पर विचार किया गया है। महाभारत महाकाव्य 
में ऐसा सन्दर्भ आया है जिसमें यह विवेचना है कि महाकाव्य महाभारत 
की रचना भगवान्‌ वेदव्यास ने पुराणों की रचना के बाद में की। दूसरा हा 
एक सन्दर्भ यह दिया जाता है कि महाभारत का जनमेजय का जो 
नागयज्ञ का वर्णान है वह वायु पुराण से संग्रहीत किया गया है। एक 
विदेशी विद्धान ने भी यह स्वीकार किया है कि वायु पुराण का जनमेजय 
यज्ञ महाभारत से प्राचीन है।* इस रूप में अनेक विश्लेषक यह स्वीकार _ 
कर लेते हैं कि महाभारत की रचना के पूर्व अनेक पुराण लिखे जा चुके 
8 क्‍ 

संस्कृत वाड्मय की परम्परा में कोटिल्य अर्थशास्त्र एक ऐसी 


रचना है जो न केवल ऐतिहासिक विषय प्रस्तुत करती है अपितु स्वयं 


भी इतिहास में प्रतिष्ठित रचना है। इसका रचनाकाल निर्धारित करते 
हुए विद्वानों ने इसे तीसरी अथवा चतुर्थ शताब्दी का रचनाकाल माना 

है।” इस रचना में पुराणों के महत्त्व को प्रस्तुत किया गया है-और 
अनेक स्थानों पर पुराणों के विषय में संकेत किया गया है। एक स्थान 


पर यह निर्देश है कि राजा अन्य साहित्य पढने के साथ-साथ यथा ; 5 
समय पुराण भी पढ़ें और दूसरे जो विद्धान्‌ हैं उन्हें आजीविका के लिए 


एक हजार पण वेतन देवें।* 


१. में. भा: १६/६/६५ 

बिग, ऐ. हू; डेट 

, ए० हि० सं० लि० , पृ० र६६ 
, की० अ० भू०, ए० २८, है आय 
. वही, पृ० ५४१३ 
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जब पुराणों के रचना-काल के विषय में विचार किया जाता है तो. 
पुराणों का उल्लेख स्मृतियों में किस प्रकार से हुआ है; इसका विवेचन 
करना भी सार्थक हो जाता है। विभिन्‍न स्मृतियों का अवलोकन करने 
पर दृष्टिगत होता है कि स्पृतियों में यत्र-तत्र पुराणों के उल्लेख किये 
गये हैं जिनसे यह प्रतीत होता है कि उस समय तक, जब स्मृतियां 
अपना स्वरूप निर्धारित कर चुकी थीं, पुराणों की रचना हो चुकी थी।. 
स्मृतियों में जिस रूप में पुराण उल्लिखित हैं उसमें एक सन्दर्भ ऐसा है 
जिसमें यह कहा गया है कि पितृश्राद्ध के समय वेदशास्त्र, धर्मशास्त्र, 
आख्यान, इतिहास और पुराणों का सृजन अवश्य किया जाना चाहिए।. 
दूसरी एक स्मृति में द्विजों के लिए इस प्रकार का निर्देश है कि छद्विजों 
को चाहिए कि वे अपना जीवन पौराणिक धर्म के अनुकूल व्यतीत करें। - 
अर्थात्‌ धर्म की जो व्यवस्था पुराणों में प्राप्त है द्विज उसके अनुरूप 
अपना आचरण करें ।' एक अन्य स्मृतिकार यह लिखते हैं कि विद्याओं 
की संख्या चौदह कही गयी है इसमें से एक विद्या पुराण विद्या भी है। 
इस विद्या का यह महत्त्व भी है कि जो पुराण विद्या पढ़ता है उसे... 
देवताओं की और पितरों की भक्ति प्राप्त होती है आचार्य शुक्र पुराण ; 
अध्येताओं की बुद्धि को विलक्षण मानते हैं इसलिये वे लिखते हैं कि 








राजकीय कार्य के निष्पादन में पौराणिकों का उपयोग किया जाना _ 
चाहिए 
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संस्कृत साहित्य की परम्परा में हे गद्य-साहित्य का स्थान भी. 
नुपमेय है। गद्य परम्परा में भी बाण और उनकी कादम्बरी अपना _ 
एक विशेष स्थान रखती डै। इतिहासकारों ने बाण और उनकी 
कादम्बरी का रचनाकाल सप्तम्‌ शताब्दी के आस-पास का माना है। 
बाण ने अपनी रचनाओं में अनेक स्थानों पर पुराणों का संकेत किया 
है।' एक स्थान पर बाण ने पपुराणेषु वायु प्रलपितम्‌” जैसे वाक्यों का 
प्रयोग किया है। इसमें न केवल एक पुराण का संकेत है अपितु अनेक 
पुराणों के समूढ़ का संकेत इस वाक्य से मिलता है। अन्य जो वर्णन हैं 
उसमें भी जहाँ पर इस गद्यकार ने ऋषियों के आश्रमों का वर्णन किया 
है, वहाँ पर पुराणों का उल्लेख है। 

शास्त्रों की परम्परा में जिस तरह स्मृतियों को प्रतिष्ठा प्राप्त है 
उसी तरह से पुराण भी प्रतिष्ठित शास्त्र हैं। इनकी इसी प्रतिष्ठा को 
देखकर कुछ आचार्यों ने यह संकेत किया है कि गुप्तककालीन तथा. 
गुप्तोत्तर कालीन संदर्भों के जो संदर्भ प्राप्त होते हैं उनमें. पुराणों का हि 
उल्लेख है। इनमें से ब्रह्म पुराण, भविष्य पुराण और गरुड़ पुराण का... 
उल्लेख स्पष्ट रूप से किया गया है।* ० कह 


वही, पृ० १२च-रे८१ 
३. ज०रा०ए०शो० (१६२१) पृ० २४८,२५५ 
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विष्णु पुराण की रचना काल के सम्बन्ध में निश्चित कहना कुछ 
भी सम्भव तो नहीं है किन्तु जिस प्रकार से वायु पुराण का उल्लेख 
प्राप्त होता है और यह माना जाता है कि यह एक प्राचीन पुराण है 
उसी रूप में यह भी कहा जाता है कि विष्णु पुराण की रचना शैली 
और वर्ण्य-विषय वायु पुराण के अनुकूल हैं। इन दोनों प्रकार की रचना 


.शैलियों की पुष्टता से यह अनुमान होता है कि उस समय तक पुराणों. 


की रचना पुष्ट रूप में हो चुकी थी। जहाँ तक इनके रचना समय का 
प्रश्न है तो यह अनुमान किया जा सकता है कि यह समय वंशीय 
शासन का रहा होगा। यह समय पाँचवीं शताब्दी के आस-पास का हो 
सकता है।' 

मत्स्य पुराण के विषय में यह कहा गया है कि यह पुराण प्राचीन 
पुराण है और कई अन्य पुराणों की रचना का स्त्रोत है। कालिदास के 
नाटक विक्रमोर्वशीय में मत्स्य पुराण का उल्लेख होने से यह माना जाता 
है कि यह पुराण ईसा के पूर्व २०० से ४०० शताब्दी का होना 
चाहिए ।* इस रूप में विष्णु पुराण को भी इसी समय की रचना माना _ 
जा सकता है क्योंकि मत्स्य पुराण की समान शैली होने के कारण और 
विषय-वस्तु में समानता होने के कारण इसकी रचना ईसा पूर्व २०० ह 
से ४०० वर्ष तक के समय की हो सकती है। विष्ण पुराण की शैली... 
परिपुष्ट शैली है और इसमें जिन विषयों का संकेत किया गया है वे. है 
सभी विषय और कथायें अधिकतम रूप से संकलित का जीव 2 


है था हा थ मा था था हा था था मा था था का वा था था हा का वा वा था था हा थी था थि का था ह था बा था. 
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एक दूसरी दृष्टि से अर्थात्‌ साम्प्रदायिक विचार धारा की दृष्टि से हे 
* . जब पुराणों के रचनाकाल पर विचार किया जाता है तो यह कहा जाता 
है कि पुराण वर्तमान स्वरूप में बहुत बाद के समय में रचे गये हैं। इन. 
पुराणों में रामानुजाचार्य सम्प्रदाय, मध्वाचार्य सम्प्रदाय और बल्‍्लभाचार्य 
आदि सम्प्रदायों के मतों का उल्लेख यत्र-तत्र देखने को मिलता हक कक 
आचार्य चौदहवीं और पन्द्रहवीं शताब्दी के आचार्य हैं। इसलिए इस 
दृष्टि से विचार करने पर यह प्रतीत हीता है कि इनका समय बहुत 
बाद का समय होना चाहिए और यह समय पन्द्रहवीं शताब्दी के बाद क्‍ 
तक का हो सकता है। क्‍ 
यह तो दृष्टिगत है ही कि पुराणों का कलेवर बहुत विशाल है 
बहुत व्यापक है और विषय वस्तु विविध रूप में संजोयी गयी है। 
इसलिये इनकी विशालता, व्यापकता और विविधता को देखकर पुराणों 
के रचना का एक निश्चित समय कह पाना कठिन है। फिर भी | .. 
अधिकतम रूप में जो माना जाता है उसके अनुसार यह कही जाताहै..| 
कि पुराणों की आख्यान अवस्था बारह सौ वर्ष ईसा पूर्व से लेकर ६५० ड़ 
वर्ष ईसा पूर्व तक हो सकती है। इसी तरह से जो पुराणों में पञ्मच ह 
लक्षणों का समावेश किया गया है वह ५०० वर्ष ईसा पूर्व से लेकर 
क्‍ ईस्वीय की प्रथम शताब्दी तक हो सकता है जबकि इनका साम्प्रदायिक _ 
रचना काल प्रथम शताब्दी से सप्तम्‌ शताब्दी तक का हो सकता है। 


हे पु०सं० पृ ० ४५७9 
पु०प० (भाग 9), एृ० २१३, २१६ 




























अनेकों पुराणों में इस प्रकार के सन्दर्भ हैं कि पुराणों की रचना 
. वेदव्यास ने की है। यह परम्परा से भी कहा और सुना जाता है कि 
वेदव्यास ही पुराणों के रचनाकार हैं। एक पुराण में इस प्रकार का 
उल्लेख प्राप्त है जिसमें यह कहा गया है कि ईश्वर ने उस युग में व्यास _ 
का रूप धारण किया और पुराणों की रचना की। क्‍ 
व्यास शब्द के सम्बन्ध में यह कहा जाता है कि यद्यपि व्यास 
'कैसी एक व्यक्ति का नाम नहीं हो सकता है किन्तु पुराने समय में जो 
अनेक कथानक और आख्यान सुनाया करते थे उनकी उपाधि व्यास है 
हुआ करती थी। 
सामान्य रूप से यदि पुराणों का कलेवर देखा जाये अथवा इन 
पुराणों में आयी हुई कथाओं का अनुमान किया जाये तो यह कहना ला 
सम्भव प्रतीत नहीं होता कि किसी एक व्यक्ति ने ही इन पुराणों की _ 
रचना की हो अथवा इनकी कथा सुनाई हो। जो विद्धान्‌ वक्ता पुराने 
. समय में इसी प्रकार से पुराण लिखते थे अथवा पुराणों की कथायें 
कहते थे वे व्यास की पदवी से जाने जाते थे। इसी के साथ एक तक 
यह भी दिया जाता है कि अलग-अलग पुराणों की भाषा शैली 
अलग-अलग है, इसलिए भी यह प्रतीत होता है कि सभी पुराणों के _ 
रचनाकार केवल व्यास ही नहीं हो सकते हैं।* ््ि 
रा एक सन्दर्भ तो ऐसा भी है जिसमें अष्टादश पुराणों के व्याख्याता दा 
के रूप में महर्षि मनु का नाम लिया गया है। 


वीमनीनीनीजनीनीन मीना हे मे मे ये मे के यम ये मी जज 
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भाषात्मक दृष्टि से यदि देखा जाय तो केवल विष्णु पुराण रमणीय 





है, सरस है और सुन्दर है। इस पुराण की गद्य शैली देखकर उस समय 
की सुन्दर गद्य शैली की झलक मिलती है। भाषा की दृष्टि में श्रीमद्भागवत 
की भाषा न केवल क्लिष्ट है अपितु कहीं-कहीं अतिक्लिष्ट है, जबकि 
पदम्‌ प्राण ने यह सन्दर्भ भी दिया है कि ब्रह्मा ने भिन्‍न-भिन्‍न युगों 
में व्यास का रूप धारण कर विविध पुराणों की रचना की।! इस रूप 
में यह मान्य हो सकता है जैसे कि विविध पुराणों की भाषा अलग-अलग 
है शैली भिन्‍न-भिन्‍न है तो इस रूप में यह कहा जा सकता है कि 
भिन्न-भिन्न पुराणों के रचनाकार भिन्न-भिन्न व्यास हो सकते हैं। 
इन सभी तकों और सन्‍्दर्भों के बल पर चाहे इतिहासगत रूप में, 
भाषागत रूप में अथवा व्यास शब्द की व्युत्पत्ति से विचार किया जाये; 
सभी का अपना-अपना तर्क है और वह तर्क ऐसा नहीं है जिसकी 
उपेक्षा पूरी तरह से की जाये। किन्तु लोकभावना के अनुरूप वेदव्यास 


को ही पुराणों का रचनाकार माना जाता है जिसकी उपेक्षा पूरी तरह । 





से नहीं की जा सकती है। 


9. प०पु०, सृष्टि खण्ड १/५० 
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ण्‌ वर्गीकरण तथा विषय सड़ेत :- 








पुराण साहित्य भारतीय वाड्मय में एक विशाल साहित्य है। इसी 
के साथ ही साथ इन पुराणों में अनेक विषयों का समावैश भी है। इन 
पुराणों की एक विशेषता यह भी है कि प्रत्येक पुराणकार का अपना 
एक इष्ट है। इसलिए जिस पुराण में जिस इष्ट को स्वीकार किया गया 
है उसका वर्णन भी अतिशयता से किया गया है। जैसे विष्णु पुराण में 
विष्णु का वर्णन है, शिव पुराण में शिव का वर्णन है, लि उुराग में 
लिडूः का वर्णन है। इस रूप में जहाँ पर विष्यु का वर्णन किया जाता 
है वहाँ पर यह कहा जाता है कि वे ही सृष्टि के उत्पत्तिकर्ता हैं, वे ही 
सृष्टि के पालक हैं और वे ही सृष्टि के संहारक हैं ।! इसी तरह से जब 
भगवान्‌ शडूःर का वर्णन किया जाता है तो वहाँ पर यह प्रस्तुत किया 
जाता है कि शड्डर त्रिकालज्न हैं, अविनाशी हैं और हिरण्यगर्भ हैं। वे 
तीनों कालों को देख सकते हैं और उनका कभी विनाश नहीं होता है। 
ऐसे ही जब लिडूः पुराण की रचना की गई तो लिडू को सर्वातिशायी 


| नै 





देवता के रूप में प्रतिष्ठापित किया गया। वहाँ पर यह कहा गया 





उनकी आज्ञा पाकर ही उनकी शक्ति अन्त में उन्हीं 
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एक स्थान पर देवताओं को और सम्प्रदायों को आधार बनाकर 
» पुराणों का वर्गीकरण किया गया है। इस वर्गीकरण में शेव पुराण, विष्णु 
पुराण, ब्रह्म पुराण, अग्नि पुराण और सूर्य पुराण के क्रम से पुराण 
विभाजन है। इसमें शैव पुराणों में शिव पुराण, भविष्य पुराण, मार्कण्डेय 
पुराण, लिड़ः पुराण, वराह पुराण, स्कन्‍्ध पुराण कूर्म पुराण, वामन 
पुराण और ब्रह्माण्ड पुराण को सम्मिलित किया गया है। वैष्णव पुराणों 
में विष्णु पुराण, भागवत पुराण, नारद पुराण और गरुड़ सम्मिलित हैं। 
ब्रह्म पुराण में ब्रह्म पुराण तथा पदम्‌ पुराण आकलित किये गये हैं। 
अग्नि पुराण में अग्नि पुराण और सूर्य पुराण में ब्रह्मवैवर्त पुराण 
सम्मिलित हैं। 
यह पुराण वर्गीकरण देवताओं का विचार करके किया गया है. 
और इस वर्गीकरण में देवताओं की प्रमुखता है। पुराणों के इस 
वर्गीकरण के अतिरिक्त एक दूसरा वर्गीकरण भी प्राप्त है जो पुराणों 
के गुणों पर आधारित हैं। जैसे कि तामसू, राजस्‌ और सात्विक पुराणों _ 
का वर्गीकरण गुणाधारित है। इसमें मत्स्य, कूर्म, लिडूं, शिव, स्कन्ध ः 
_ और अग्नि पुराण तामस्‌ पुराण हैं। विष्णु, नारद, भागवत, गरुड़, पहुम _ 
और वराह पुराण सात्विक पुराण हैं। ब्रह्माण्ड, ब्रह्मवैवर्त, मार्कण्डेय क्‍ 


भविष्य, वामन और ब्रह्म पुराण राजस्‌ उराण हैं । 


ह॒ हा बा मामा ओायाओओड़़ाओओझओआझबनडकऊनझआे हा ह मा जा हा मा हा मा हा हा वा 8 का हा था था मा हि हा था 
का ; ५ हि, ष 
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गुणाधारित पुराणों के वर्गीकरण के सन्दर्भ में यह विश्लेषण भी है 





कि सतोगुण प्रधान पुराणों में विष्णु के माहात्म्य का वर्णन है। जिन 
पुराणों में ब्रह्मा की प्रधानता है उनमें ब्रह्मा का _स्तवन किया गया है 
और उन्हें रजोगुण प्रधान पुराण मानते हैं। जो पुराण शिव के माहात्म्य 
'का अथवा अग्नि देवता के माहात्म्य का वर्णन करते हैं और इन 
देवताओं का स्तवन करते हैं वे तमोगुण प्रधान पुराण कहे गये हैं।' 
जो वर्गीकरण इन पुराणों में वर्णित विषयों के आधारों पर किया 
गया है उनकी एक पृथक्‌ दृष्टि से किये गये वर्गीकरण में ऐतिहासिक 





तैर्थिक, साम्प्रदायिक और प्रक्षिप्तांश बहुल पुराणों का वर्गीकरण है। इन 
पुराणों में जिनमें ऐतिहासिक विषय वस्तु का विवेचन है उन्हें ऐतिहासिक 
. पुराण कहा गया है। जैसे- गरुड़, अग्नि और नारद पुराण। जिन 


. पुराणों में तीर्थों और व्रतों का वर्णन है वे तैर्थिक पुराण कहलाते हैं। 





जैसे पद्म पुराण, स्कन्द पुराण और भविष्य पुराण। लिडू पुराण, वामन 






... पुराण और मार्कण्डेय पुराण को इस विभाजन की दृष्टि से साम्प्रदात 












क्योंकि इनमें प्र 





बहुलता है ।' 


दि का डा डा ओाओड नया न था था मा बा था कह मा था था जालामाओया आग था क़ाआाओ। क्‍ | " 


.. पुराण हैं नर्प्तीश् 
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पुराणों में वर्णित विषयों का जब विवरण प्रस्तुत किया गया है तो 
* उनमें यह देखा गया है कि वे पाँच लक्षण वाले होते हैं। इनके ये लक्षण 
सर्ग, प्रतिसर्ग, वंश, मन्वन्तर, और वंशानुचरित के रूप में कह्ठे गये हैं। 
इसमें सर्ग का अभिप्राय ब्रह्मा की सृष्टि से है और ब्रह्मा के मानस पुत्रों, 
द्वारा जो सृष्टि की गई है उसे प्रतिसर्ग केंहा गया है। सूर्यवंश, चन्द्रवंश 
अग्निवंश आदि का वर्णन इन पुराणों में किया गया है और इसी वर्णन क्‍ 
को वंश कहा जाता है। सृष्टि गणना का जो स्वरूप है वह मन्वन्तर हे 
और भिन्न-भिन्न वंशों में उत्पन्न हुए राजाओं के जन्म तथा मरण का 
परिचय वंशानुचरित है।' | 
.... इस सब के अतिरिक्त ब्रह्मा, विष्णु, लिडं; शिव आदि को लक्ष्य 
.. करके इन पुराणों में इनका माहात्य और इनके गौरव का वर्णन है। 
हे मनुष्य के जीवन में क्या प्राप्तव्य है और वह इस सृष्टि में किस निमित्त 
से आया है इसका विचार प्रारम्भ काल से होता आया है। इसमें धर्म, 
अर्थ, काम और मोक्ष की विवेचना की गई है। जिसमें यह कहा गया. है 
है कि यही चारों पुरुषार्थ मनुष्य के जीवन में प्राप्तव्य हैं। इन चार्रो 
पुरुषार्थों का वर्णन पुराणों में किया गया. है और इसके अतिरिक्त जो. 


पञचलक्षण कह्ढे गये हैं उनका वर्णन भी विस्तार से हे। 


१... धर्माश्च कामश्च मोक्षश्चैवात्‌ कीर्त्यते। 
: सर्वेड्सपि पुराणेषु तद्‌ विरुछू च यतू।। 
पु.(9), पएू० २१८ वि-पु. (9) ३६१ 






























पुराणों की विषय वस्तु के सम्बन्ध में अनेक प्रकार के तर्क-वितक 
किये गये हैं। इनमें यह कहा गया है कि पुराणों में जो विषय-वस्तु दी _ क्‍ 
गई है उसमें किन्हीं-किन्हीं पुराणों में पंच लक्षणात्मक विषय वस्तु का 
समावेश कम मात्रा में किया गया है अथवा यह मत व्यक्त किया गया 
है कि कुछ पुराण ऐसे हैं जिनमें पञ्मच लक्षणात्मक विषय के अतिरिक्त 
अन्य प्रकार की विषय वस्तु भी संकलित है। इस प्रकार के पुराणों में 
वायु पुराण, मत्स्य पुराण, ब्रह्माण्ड पुराग के अतिरिक्त विष्णु पुराण भी 


सम्मिलित है। 
एक विद्वान यह कहते हैं कि पुराणों में जिन पञ्मच लक्षणात्मक 


विषयों का कथन किया गया है उसमें कहीं-कहीं तो इन विषयों का 
स्पर्श भी नहीं होता इसलिए यदि पुराणों का लक्षण किया जाये तो उन्हें. 
वंश लक्षणात्मक पुराण कहा जाना चाहिए। 

इन विषयों के अतिरिक्त पुराणों में देव स्तुतियां जीवन का 
आचार-व्यवहार, नीति तथा दर्शन का वर्णन करना भी सम्भव हुआ है। 
पुराणों का दृष्टि कोण यह रहा है कि वे सामाजिक संस्कार के वाहक 
बने और ऐसी व्यवस्था का वर्णन करें जो सामाजिक सगठन को 
मजबूत कर सके। पुराणों ने जिस व्यवस्था का स्वस्प दिया है और 
विषय वस्तु के रूप में जो वर्णन किया है उसमें एक ओर देव रूप में... 
व्यक्तियों की आस्था प्रस्फुटित हुई है तो दूसरी ओर अनेक प्रकार के... 
आचार और व्यवह्ाार से उनमें ऐसे संस्कार उत्पन्न डुंड हैं जिन. 
संस्कारों से व्यक्ति और समाज का लाभ हो सका है।__ 


हा माया यहायायओय़नगयाओवगा।ओगओझाओआओनझओऑनझखआडझनडगे। थामा झओयाओवय़़ाओय8ग़ा।।गेयगाओाओओआआझकझनकऊगनआ है. हक, |! 
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षय सुड़ेत 


यद्यपि विष्णु पुराण अन्य पुराणों की अपेक्षा छोटा पुराण है 
तथापि पुराणों से सम्बन्धित जो पंच लक्षण इसमें दिए गए हैं उसका 
परिपालन इस पुराण में सम्पूर्ण रूप से किया गया है। इसी के साथ. 
इसमे अध्यायों का विवेचन, सदाचार और धर्म का निरूपण तथा कलि 
धर्म के विषय में उपयोगी सामग्री दी गई है। इस पुराण में जो भी विषय द 
उठाए गये हैं उन्हें एक उपयुक्त सीमा में बाँधना और अनावश्यक 
विस्तार से बचना इस पुराण की विशेषता है। क्‍ 
इसके अविर्भाव की कथा से यह पुराण प्रारम्भ हुआ है। जिसमें. 
यह संकेत किया गया है कि महर्षि वशिष्ठ के पौत्र पाराशर जी को जब क्‍ 
यह ज्ञात हुआ कि विश्वामित्र की प्रेरणा से राक्षसों के वध के लिए एक 
बहुत बड़ा यज्ञ किया है जिसमें गिरकर राज़स मरने लगे तो यह देख 
_ बशिष्ठ जी ने उनसे कहा कि इसमें राक्षसों का कोई दोष नहीं है 
इसलिए तुम क्षमा करो क्‍योंकि क्षमा साधुओं का मुख्य लक्षग है। इस 
स्थिति में उन्होंने क्षमा किया और पराशर जी को पुलस्त्य ने पुराण 
संहिता की रचना करने का आदेश दिया। उसी के फलस्वरूप उन्होंने 
इसका प्रवचन मुनि मैत्रेय को किया। 

पुराण के इस प्रादुर्भाव के आख्यान के साथ ही सृष्टि के कल्पों. 

का वर्णन इस पुराण में है और वहाँ पर यह बताया गया है कि यह 
वाराह कल्प है, भगवान ने वाराह का रूप धारण करके इस डूबी हुई ४ 
पृथ्वी को बाहर लाकर सृष्टि की रचना की थी। इसलिए सृष्टि ही 
ईश्वर से उत्पन्न हुई है और इसमें कितनी ही विविधताएं क्यों न... 
दिखाई दें यह स्पष्ट होता है। मा । 


१... वर्जयन्तिसदाक्रोधस्तात्‌ मा तद्वषोभव ! वि. पृ. (9), १८११७-११८ 
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इसमें मूल में एक ही कारण है और वही जन्म, जीवन तथा मरण 
का हेतु है। यह अव्यक्त भी है, व्यक्त भी है, अरूपी और रूपी भी है। 

प्रारम्म के इस कथानक के उपक्रम के साथ ध्रुव आख्यान सुन्दर 
और शिक्षाप्रद आख्यान है। इस आख्यान में ध्रुव की तपस्या, उसकी 
कर्तव्यनिष्ठता और माता तथा पिता के प्रति उसका आदर भाव द्रष्टव्य 
है। ध्रुव का व्यक्तित्व ऐसा है जिसमें वह अपना अधिकार छिन जाने 
के बाद भी अपने भाई से किसी प्रकार द्वेष नहीं करता, बाद में वह 
सांसारिक वैभव और सम्पदा को नाशवान्‌ मानकर आत्मिक उत्कर्ष का 
. अभिलाषी होता है और तब प्रकृति और पुरूष को देखता हुआ यह 
. जानता है कि प्रथ्वी, जल, अग्नि, वायु, आकाश, मन, बुद्धि, अंहकार 
ये सब प्रकृति के मूल हैं। जो इन सबका दृष्टा है वह इनसे परे है, वह 
इस संसार में है भी और नहीं भी। क्‍ 

ऐसा ही एक कथानक महाराज प्रथु का है। ध्रुव विष्णु भक्त थे 
लेकिन उनके वंश में वेन नाम का एक राजा पैदा हुआ जो निरंकुश था _ 
और स्वयं को ईश्वर बताकर सभी के कर्तव्यों को प्रतिबन्धित करता... 





था। अन्ततः उसके इस आचरण चरण से अराजकता उत्पन्न हो गई 






र्ण 


उन्होंने प्रजा पालन की दृष्टि से सम्पूर्ण पृ थ्वी को इस 
के लिए जीवनदायिनी बन सके। 





उत्पन्न हुये और उन्हे 








योग्य बनाया कि वह सभी 























प्रहलाद और हिरण्यकश्यपु का आख्यान अधर्म पर धर्म की 
“विजय का आख््यान है। हिरण्यकश्यपु दमन की नीतियों में विश्वास 
करता है और अधर्म के पथ पर चलता है। उसके मन में भी यही 
इच्छा है कि सभी लोग उसे ईश्वर मानें और उसकी आज्ञा का 
अनुपालन करें। प्रहलाद ने इसके विपरीत आचरण किया और उस 
प्रस्मपिता की प्रार्थना में स्वयं को समर्पित किया जो सृष्टि का संचालक 
है। इसके लिए उसने अपने पिता के विरोध की भी परवाह नहीं की 
और अन्ततः भगवान्‌ नृसिंह के सामने अपने साथ अधिकतम अन्याय 
करने वाले पिता के प्रति भी किसी तरह का विरोध नहीं किया। प्रहलाद 
ने चाहा कि अज्ञान के वशीभूत होकर उसके पिता ने जो अनर्थ किया. 
है उससे वह मुक्त हो जाये और उसे अपने जवीन में तथा जीवनोत्तर 
काल में कष्ट न मिले। 
इस पुराण में यम गीता का भी समावेश है। एक बार जब यमराज 
ने भगवान्‌ के भक्तों को छोड़ देने का आदेश अपने दूत को दिया तो 
दूत ने भक्त का स्वरूप पूछा। इस पर*यमराज ने कहा कि जो कोई 
मनुष्य अपने वर्ण धर्म पर स्थिर रहता डै, अपने मित्रों और शत्रुओं के . 
प्रति प्रेम का भाव रखता है, बल पूर्वक किसी के द्रव्य का अपहरण 
नहीं करता, किसी जीव की हिंसा नहीं करता उसको भगवान्‌ का भक्त 2 
जानो । वहाँ पर भक्त के लक्षण देते हुये यह कहा गया है कि जो भक्त _ 
होता है वह प्राणी मात्र में भगवान्‌ का निवास जानकर कभी । 
प्राणी का अपकार नहीं करता। सभी की सेवा के लिए 
रहता है। ऐसा व्यक्ति ही भक्त होता है। द 


















'हेसे राजाओं का जीवन यशस्वी होता है 
. करके बहुत समय तक पृथ्वी पर शासन करने के अधिकार | होते हैं। 


इस पुराण में प्राचीन काल के विविध राजा गाओं और राजवंशों का 
व॒तान्त भी लिखा गया है। उसमें कलियुग में उत्पन्न होने वाले जिन 
राजाओं के चरित्र-चित्रण का संकेत है वह्व वित्रित और उपयोगी हे । 
इस वर्णन में यह कहा गया है कि राजा का प्रथम कर्तव्य प्रजा का हित 


पालन करना है। जिस राजा के ऊपर प्रजा का दायित्व होता है उसका... 


कर्तव्य है कि वह अपने सुख, स्वार्थ ओर लाभ की चिन्ता न करके 


अपनी सम्पूर्ण शक्ति और साधन को प्रजा के कल्याण में लगावे। वही 
सच्चा राजा होता है। जो इसके विपरीत आचरण करता है और किसी 
स्वार्थ वश प्रजा को पीड़ित करता है अथवा प्रजा को त्रास देता है तो 
वह राजा कलंकित राजा होता है। राजाओं के लिए भी वहाँ पर उपदेश 


है और यह कहा गया है कि ये कैसे मोहँग्रस्त राजा हैं जो अपना घर 


जीतना चाहते हैं, सेवकों को जीतना चाहते हैं, पुरवासी और शत्रुओं 


को जीतना चाहते हैं। फिर इनके मन में यह इच्छा होती है कि सम्पूर्ण 
पृथ्वी मण्डल को जीतकर इसके एकछत्र शासक बनें। अपने क्षणिक 
जीवन में इतनी अधिक प्राप्ति की अपेक्षा इनके लिए विडम्बना ही कही 
जायेगी । इन राजाओं को चाहिए कि ये आत्मानुलोचन करें और अपनी 
आत्मा के विकास के लिए निरन्तर प्रयत्नशील रहें। जो राजा इस तरह 





































इस पुराण के उत्तरार्द्ध में कृष्ण चरित का वर्णन किया गया है ही 
... यद्यपि अन्य महापुराणों और महाकाव्यों में श्रीकृष्ण के चरित का कथन 
है तथापि विष्णु पुराण में जिस रूप में श्रीकृष्ण के लोकोत्तर चरित्र का 
प्रतिपादन किया गया है वह अनुपमेय है। श्रीकृष्ण के चरित्र की यह 
विशेषता थी कि वह नर रूप में निरंकुश शासन सत्ता के विरुद्ध थे 
और इसलिए उन्होंने कंस का विरोध करने के साथ-साथ एक बहुत 
बडे तात्कालिक सम्राट जरासन्ध का भी विनाश किया था। श्रीकृष्ण के 
चरित्र की यह विशेषता थी कि वे जन नायक थे और जहाँ भी जाते 
थे अथवा जहाँ भी रहते थे सामान्य जनता के प्रिय बन जाते थे। 
गोकल, वृन्दावन और मथुरा में रहते हुये वे एक सामान्य व्यक्ति की 
भूमिका में रहे और सामान्य जन से मैत्रीपूर्ण व्यवहार करते रहे | इसके 
.. साथ ही साथ श्रीकृष्ण ने जिस राजनीति को स्थापित किया वह 
.. राजनीति भी ऐसी थी जिसमें वे निरंकुश शासकों के प्रति कठीरता का. 
व्यवहार करते थे किन्तु कभी किसी प्रकार से उनका विकास नहीं होने. 
देते थे। कौरवों और पाण्डवों के युद्ध में श्रीकृष्ण की राजनीति की यह 
विशेषता डै कि उन्होंने अन्याय करने वालों का विरोध किया और न्याय 
का पक्ष लिया। इसके लिए वे यह भी कर सकते थे कि पाण्डवों के साथ 
खड़े होकर युद्ध में प्रवृत्त होते किन्तु ऐसा उन्होंने इसलिए नहीं किया... 
जिससे वे एक पक्षीय न हो जायें। उनको इच्छा मात्र इतनी थीं कि. 
कौरवों को उनके अपने कर्म की सजा मिल जाये और पाण्डव विजय ० 
..- प्राप्त करने के बाद भी निरंकुश न हो जायें। जो जिस स्थिं ते में रहने... 
.. योग्य है वह उसी स्थिति में रहें।. हे 
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इन सब विषयों के अतिरिक्त इस पुराण में कर्म और ज्ञान की 
महत्ता तथा भारत भूमि की विशेषता का भी वर्णन है। विष्णु उुराग में 
कहा गया डै कि इस संसार के पदार्थों में अधिक ममत्त्व रखने से स्त्री 
पुत्र, सम्पत्ति, भूमि आदि की प्राप्ति करने से कभी भी सच्चा सुख प्राप्त 
नहीं होता। इसलिए जो अपना परम कल्याण चाहते हैं वे इन वस्तुओं डे 
में आसक्त न होवें और केवल अपना कर्तव्य रूप कर्म ही करें। 
यह देश और यह भूमि ऐसी महत्वपूर्ण और महिमाशालिनी हढैकि 
पुराणकार इस पर मुग्ध हैं। वह लिखता है कि यह भारत भूमि अपना 
कर्म करने वाले के लिए जहाँ एक ओर स्वर्ग प्रदान करती है वहीं दूसरी 
ओर जो अनासक्त भाव से कर्म करता है उसे मुक्ति तक पहुँचाती है। 
यही एक ऐसी भूमि है जहाँ पर व्यक्ति पूरे मनोयोग से कर्म करता है 
और उन कर्मों के फलों में उसका कहीं भी अभिनिवेश नहीं होता। इसी 


भावना से व्यक्ति के जीवन में स्वर्ग और अपवर्ग का समन्वय न्वय हो 


सकता है। इस रूप में यह एक ऐसा पुराण है जो पुराण परम्परा में... 
अमूल्य निधि है। इसमें जिस प्रकार से विषय-प्रस्तुति की गई है तथ्यों 


का निरूपण किया गया है, शैली को संयत और स्वाभाविक रूप में 








प्रस्तुत किया गया है, भाषा का सौष्ठव निरूपित किया गया है उससे 





इस पुराण की गरिमा और अधिक बढ़ गई है 
में महत्वप्र्ण प्राणों के रूप में प्रतिष्ठित हुआ है। 


.. वास्तविक कलेवर कितना था यह कहना कठिन है। 
























विष्णु पुराण के कलेवर के सम्बन्ध में अनेक प्रकार की भ्रान्तियाँ 
हैं, फिर भी इस पुराण के सन॒दर्भ में, इसके स्वरूप के वर्णन में जो 
विवरण प्राप्त हैं उसके अनुसार इसका विभाजन छह अंशों में हुआ है । 
इस पुराण में १२६ अध्याय सड़कलित किये गये हैं। इस घुराण के 
कलेवर में कितनी श्लोक संख्या थी यह भी मत भिन्‍नता का विषय है। 
अधिकांश स्थलों पर यह कहा गया है कि विष्णु पुराण के कलेवर मेँ. 
तेईस हजार श्लोक थे किन्तु इस समय जो विष्णु पुराण ग्राप्त है उसमें 
केवल सात हजार श्लोक प्राप्त हैं। इस विसंगति को दूर करने की दृष्टि 
से कई समालोचकों ने यह मत दिया है कि विष्णु धर्मोत्तर पुराण भी 
. इसी पुराण का एक अंश है। इसमें नौ हजार श्लोक जोड़ देने पर सात 
. हजार श्लोकों की संख्या कम रहती है। इस स्थिति में इस पुराण का 


इसके जो छह अंश कहे गये हैं उनमें पहिले अंश में सृष्टि की 
उत्पत्ति, धुव और प्रहलाद के चरित वर्णन मुख्य हैं, दूसरे अंश में लोकों 
का वर्णन है, तीसरे अंश में वेद शाखाओं का विस्तार और गृहस्थ | 
धर्म का वर्णन किया गया है। इसका चौथा अंश एक प्रकार से राजाओं 
की वंशावली का वर्णन करने वाला है। इसमें इस पृथ्वी पर उत्पन्न हुए. 
विभिन्‍न राजाओं का वर्णन विस्तार से और व्यवस्थित रूप से किया _ 
गया है। पाँचवे अंश में कृष्ण चरित तथा छठे अंश में प्रलय तथा मोक्ष . 


का वर्णन है। 





. का नाम सदाचरण है।' एक दूसरा अभिप्राय यह दिया गया है कि विष्यु 































(ड) विष्ण पुराण में व्यक्त नीतियाँ और आचाए :- 
विष्णु पुराण एक ऐसा पुराण है जिसमें विविध विषयों का संकलन _ 
किया गया है। इसमें यदि एक ओर पतन की स्थितियों का वर्णन है तो. 
दूसरी ओर उत्थान और विकास का मार्ग भी प्रदर्शित है। मनुष्य के 
लिए नैतिकता कया है, वह किस प्रकार से नैतिक मार्ग पर चलकर 
अपने जीवन को सञचालित करे इसके अनेक सन्दर्भ इस पुराण में 
देये गये हैं। इसलिए जो अनैतिक मार्ग है उसका निराकरण करते छुए 
भैतिक मार्ग की स्थापना का दर्शन दिया गया है। 
मनुष्य के लिए सत्‌ मार्ग पर चलना और सदाचरण का आधार 
लेना अवश्यम्भावी होता है। सदाचार की परिभाषा करते हुए यह कहा 
गया है.कि सत्मार्ग पर चलने का अभिप्राद्य सहज होता है, दोष रहित 
को साधु कहते हैं। जो साधु पुरुष का आचरण करता है उस आचरण 


की भक्ति करना ही सदाचरण डै। जो किसी शून्य स्थान में पड़े हुए 
स्वर्ण को देखकर अपने मन में उसके प्रति अभिनिवेश नहीं रखता उसे 
भगवत भक्त मानना चाहिए। ऐसा व्यक्ति प्रशान्त, पुनीत, सहृदय तथा 
सभी के हित की बात करने वाला होता है।* नीति के रूप में सदाचरण _ हे 
की व्याख्या करते हुए यह भी निरूपित है कि कभी भी किसी स्थिति _ । 
में व्यक्ति को अप्रिय भाषण नहीं करना चाहिये। इसी तरह से जो. 
अप्रिय है किन्तु सत्य है उसे प्रिय बनाकर बोलने का प्रयत्न करना हा 


१. वि. पु. ३४११८३ . .. 
२. वहीं, ३/७,/२४ द 
३. वही, ३/१२८/४ 


नि 
हद झझाओओड़ाओओ न हा हा ह हा का हा मा का वा मो बा बी जि था जा हा था जा था का हा मा है 8 छा था मा मा था 2 
# 5 3. « 703 तक हु कई ४ 
हो ४ मय 





4682/226 220 


मानवीय जीवन की यह विशेषता .है कि इसे कर्म करने का 
अधिकार प्राप्त हुआ है। श्रीमद्भगवतगीता में अर्जुन को सम्बोधित 
करते हुये भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने कहा है कि संसार में कोई भी ऐसा 
व्यक्ति नहीं है जो बिना कर्म किये एक क्षण भी रह सके। कर्म करना 
सभी के लिए अनिवार्य है किन्तु इसी के साथ यह कथन भी है जो 
. नैतिक दृष्टि से मान्य ढै, कि व्यक्ति को कर्म करते हुये भी निष्काम _ 
झाव से अपना जीवन जीना चाहिए, अर्थात्‌ कर्म करते हुये कभी-भी 
उसे फल की आकांक्षा के बन्धन में नहीं बँधना चाहिए, इसी को 
निष्काम कर्म कहते हैं और इसी भाव से कोई भी व्यक्ति कर्तृत्व के 
अभिमान से बंधता नहीं है। यह नैतिक रूंप से शरेष्ठ आचरण है और 
ऐसा करने पर व्यक्ति भगवत्‌ भक्त प्राप्त करने के साथ-साथ मुक्ति 
प्राप्त करने का अधिकारी हो जाता है। 
.... मनुष्य अपने आप में शक्तिमान्‌ बनने को इच्छा रखता है उसके. 
मन यह इच्छा होती है कि वह बल, विद्या, शौर्य आदि से समन्वित 
.. होवे। इससे न केवल उसका आदर होता है अपितु उसमें आत्मबल की 
जागृति होती है। किन्तु यह सब मनुष्य को तभी प्राष्त होता है जब वह 
सद्गुणी होता है और उसमें सभी प्रकार के गुण होते हैं। जो दुर्गगी 
होता है उसमें बल, शौर्य आदि नहीं होते और जिसमें बल तथा शौर्य 
नहीं होता वह कभी-भी आदर प्राप्त करने का अधिकारी नहीं बनता। 






इसका अभिप्राय यह हुआ कि मनुष्य की शारीरिक अथवा मानसिक _ हि 


दुर्बलता उसे बुद्धिहीन बनाती है और उसमें जो मानवीय गुणों का 
सामर्थ्य है उसे क्षीण करती है। हा, 
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मनुष्य की नीति और आचार में धर्म का महत्त्वपूर्ण योगदान होता. 
है। विष्णु पुराण में धर्म को लेकर भी स्पष्ट रूप से अपनी धारणा 
व्यक्त की गयी है। वहाँ पर धर्म के विषय में यह कहा गया है कि 
धर्म का आधार जहाँ एक ओर उपासना और भक्ति है वहीं पर धर्म 
का आधार मनुष्य के सत्‌ कर्म भी हैं। एक स्थान पर इस उ्मयग में 
देवताओं और दैत्यों के विषय में कथानक देते हुये यह बताया गया लक 
कि एक बार दैत्य धर्मपालक हो गये इससे देवता भय का अनुभव करने 
लगे क्‍योंकि इस स्थिति में देवताओं ने विचार किया कि यदि दैत्य_ 
धर्मपालक हो जायेंगे तो वे हमें पराजित कर देगें क्योंकि विजय का 
आधार धर्म ही होता है। इस स्थिति में देवताओं ने विष्णु से प्रार्थना की _ 
कि वे दैत्यों को धर्मविमुख कर दें। इस स्थिति में दैत्य देवताओं को _ 
“पराजित नहीं कर सकेंगे।! इस कथानक का सह अभिप्राय हुआ कि 
मनुष्य के जीवन में विजय का आधार धर्म होता है। जो धर्म विमुख 
होता है वह कभी-भी विजय का अधिकारी नहीं होता। इसलिए धर्म 
नैतिक जीवन का मेरुदण्ड है। इस सबके अतिरिक्त वर्ण धर्म, आश्रम 
धर्म आदि के रूप में, उपासना-भक्ति और ज्ञान के रूप में इस पुराण 
में जो: कहा गया है वह विभिन्‍न नीतियों और आचार-पालन के लिए हु क्‍ 
उपादेय है। हा 
पारिवारिक रूप में और सामाजिक रूप में विष्णु पुराण में जिस. 
प्रकार के परिवार के तथा समाज के गठन की परिकल्पना की गई है हा 
वह भी नैतिक और आचारात्मक पृष्ठभूमि पर आधारित है और इसका रा 
संकेत विष्णु पुराण में यथानुरूप किया गया है। हे 


म्मीनन्न्कननन नह हम मम हे 
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विष्णु पुराण में लोकनीति एवं आचा 


क) विष्णु पुराण की सामाजिक व्यवस्था 
पुराण परम्परा में विष्णु पुराण एक महत्त्व पूर्ण पुराण है। यद्यपि 
. यह पुराण भगवान विष्णु को लक्ष्य बनाकर लिखा गया है और उन्हीं 
के यश का गायन मुख्य रूप से इसमें किया गया है किन्तु विष्णु पुराण 
के आचार्य ने जिस प्रकार से समाज को शिक्षित करना चाहा है और 
उसको प्रतिष्ठित बनाना चाहा है उसका संकेत भी इस पुराण में 
स्थान-स्थान पर किया गया है। ऋषि ने भगवान विष्णु के चरित्र के 
माध्यम से और अन्य राजाओं के व्यवहार के माध्यम से एक ऐसे 
समाज का दिशा निर्देश किया है जो समाज एक आदर्श समाज के रूप 
में प्रतिष्ठित हो सकता है। 
पुराणकार की यह विशेषता है कि उन्होंने केवल तत्कालीन 
परिस्थितियों का ही चित्रण नहीं किया है अपितु अच्छे बुरे दोनों प्रकार 
सामाजिक स्वरूप का विश्लेषण किया है। इस पुराण में पुराणकार 
विष्णु पुराणकालीन भारत वर्ष के समाज का वह दृश्य भी दिया है 
जो उस समय के सामाजिक पतन का हेतु हो सकता है। आचार्य ने इस 
सम्बन्ध में केवल यथार्थ का चित्रण नहीं किया अपितु उसका व्यवाहरिक 
समाधान भी दिया है। यदि उन्होंने मनुष्य की दुष्परवृत्तियों के प्रगटी 
करण कि वह 
कौन सा पथ है जिस पर चलकर व्यक्ति अपने जीवन 















































. जो परिणाम घटित होता है उससे यही संकेत जाता है कि सामाजिक 
व्यक्ति को किस प्रकार का आचरण करना चाहिए। उस समय के 
समाज में यदि राजा वेन जैसे दुष्ट राजाओं का चरित्र है और कंश जैसे 
जघन्य राजाओं का इतिहास वर्णन है तो दूसरी ओर ऐसे राजाओं 
चरित्र भी वर्णित है जो प्रजा के हित में अपना सर्वस्व समर्पित कर देते 
हैं। ऋर्षि ने कलिकाल के वर्णन में न केवल राजाओं के दोष पूर्ण 
व्यवहार का उल्लेख किया है अपितु प्रजा के डारा किए जाने वाले 
अन्यायपूर्ण कार्यों का उल्लेख भी किया है। कंश ऐसा अत्याचारी राजा 
कहा गया है जो राज्य की स्थिरता के लिए छोटे-छोटे बालकों की हत्या 
करने में भी संकोच नहीं करता है। 

इस स्थिति में इस पुराण में भगवान श्रीकृष्ण के अवतार का 
वर्णन है जो सामाजिक विषमताओं के लिए कार्य करते हैं और एक 
सामान्य कुल में जन्म लेने के बाद भी कंश जैसे अन्यायी का वध करते 
. हैं। उस समय की सामाजिक व्यवस्था कैसी थी इसका वर्णन इस पुराण 
में वर्ण एवं आश्रम व्यवस्था के माध्यम से किया गया है। तब चारों वर्णों 
का संकेत इस पुराण में हैं और इन वर्णों से यह अपेक्षा की गई है कि 


वे उन कर्तव्यों का भली-भाँति पालन करें जिनका पालन करने 


































































.. वर्ण व्यवस्था:- 

इस देश के ऋषि प्राचीन समय से ही सामाजिक व्यवस्था को ले. 
...._ कर अपना दृष्टिकोण समाज के सामने रखते रहे हैं। इस सम्बन्ध में 
जब हम प्राचीन भारतीय व्यवस्था की ओर दृष्टिपात करते हैं तो हम 
यह देखते हैं कि वैदिक काल में भी किसी न किसी प्रकार से वर्ण 
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व्यवस्था की स्थिति प्रारम्भ हो चुकी थी। ऋग्वेदऔर यजुर्वेद का वह 
... मंत्र बहुत अधिक प्रसिद्ध है जिसमें यह कहा गया है कि भगवान 
मुख, वाहु, उरू तथा पदों से क्रमशः ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य ओर शूद्र 


उत्पन्न हुये । 

इसी प्रकार से उपनिषदें जब सृष्टि की उत्पत्ति का वर्णन करती 
हैं तो वे यह संकेत करती हैं कि ब्रह्म इस जगत का आदि मूलाधार है। 
वह जब अपने अकेलेपन से ऊबकर बहुत होना चाहता है तब वह 















सम्पूर्ण म्पूर्ण जगत की सृष्टि करता है। अथवा स्वयं ही अकेले रूपों में प्रकट 
क्‍ जाता है।' उसके इस स्वरूप प्रकटन से ही चारों वर्णों की उत्पत्ति 





हो जाती है और तभी से हम यह जान लेते हैं कि उपनिषद्‌ काल 
भी चारों वर्णों के संकेत प्राप्त हैं। आचार्य मनु ने वैदिक परम्परा और 
रूप में स्वीकार 






उपनिषद्‌ कालिक परम्परा को लगभग उसी 
जिस प्राचीन समय में वर्ण व्यवस्था 
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त्राहमण :- 
विष्णु पुराण में वर्ण व्यवस्था के सम्बन्ध में स्पष्ट रूप से संकेत . 
किया गया है, जब श्री मैत्रेय ने महर्षि पराशर से यह पूछा कि महाराज 
ब्रहमा जी ने देव्षि, पितृ बलि मनुष्य, तिर्यक, पृथ्वी और आकाश 
तथा स्थल और जल में रहनेवाले प्राणियों की रचना कैसे की और 
एुणों का स्वरूप किस प्रकार निर्धारित किया- इसे समझाकर कहिए, 
तब इसके उत्तर में महर्षि पराशर ने छह प्रकार की सृष्टियों का वर्णन हा 
किया, जिनमें प्राणि सृष्टि का वर्णन करते हुये उन्होंने कहा कि द्विज ' 
ओ्रष्ठ जगतकर्ता ब्रहमा जी ने सबसे पहले सत्त्व गुण युक्‍त प्राणियों 
जन्म दिया। बाद में रजोगुण युक्त और तमोगुण युक्त सृष्टि हुई। इस 
सृष्टि में ब्राह्मण उत्पन्न हुये, क्षत्रिय उत्पन्न हुये, वैश्य उत्पन्न हुये और 
शूद्र उत्पन्न हुये। महर्षि पराशर ने कहा कि हे ब्राह्मण श्रैष्ठ ! जो ब्रहमा 
मुख से उत्पन्न हुये वे ब्राह्मण कहे गये। अर्थात्‌ ब्राह्मणों का 
प्रादुर्भाव ब्रह्मा जी के मुख से हुआ। इसी प्रकार से जो वक्षस्थल से 
एवं पैरों से उत्पन्न 

















उत्पन्न हुये वे उस समय क्षत्रिय कहे गये। उरुओं 
होने वाले क्रमशः वैश्य एवं शूद्र कहलायें | 


एाबता पमाडा मरा खयाल पाता आधा परधकाय बरयाहा आयकर जाग प्रयका पहाड़ माड़ा। आधमा का। शाम प्रध बबाब पाडआ पाता प्रदाता प्रयाए कक प्रयधा 





येन पूर्व सिसुक्षोर्बह्मणो जगत | 
ष्ठ सत्वीदित्ता मुख्वाग्रजा: || 
ग़तता वे ब्रहमणो5भवन: | 














- इन चारों वर्णों में ब्राह्मणों की श्रेष्ठता और ज्येष्ठता प्राचीनकाल 
से स्वीकार की गई है। ऋग्वेद में एक स्थान पर यह कहा गया है कि 


जो राजा सदा सर्वदा ब्राह्मणों को दान देता है, उनका आदर करता है, 








... सदा उन्हें सन्तुष्ट रखता है वह प्रतिष्ठा प्राप्त करने का अधिकारी होता 
? इसी तरह से एक स्थान पर ब्राह्मणों के लिए देवताओं की कल्पना 
की गई है और यह निरूपित किया है कि ब्राह्मण ऐसे देवता 


देन प्रत्यक्ष रूप रे कियां-जों सकता हैं।* बॉलॉणों के सम्बन्ध में उानेके 





स्थानों पर उनके आख्यान का कथन करने वाले सन्दर्भ प्राप्त हैं जिनमें... 





यह कहा गया है कि वे समाज से अर्चा, दान, अजेयता और अबध्यता 


प्राप्त करते हैं। समाज उन्हें यह इसलिए प्रदान करता है क्योंकि उनमें 





... वह ब्राह्मण्य, पवित्र आचारण, यज्ञ तथा लोक पूजा के भाव देखता हैं ।* 





उपनिषदें अनेक स्थानों पर ब्राह्मणों की ज्येष्ठता ओर श्रेष्ठता को लेकर 





अपना मन्‍्तव्य व्यक्त करती हैं। इसलिए एक उपनिषद्‌ यह कहती है 


कि ब्राह्मण को अक्षर ज्ञान होवे और वह् विद्या के माध्यम से प्रतिष्ठित 







कि वह ब्रह्म ज्ञान के बल से बली होता है और क' 
डरता नहीं हैं। 


























विष्णु पुराण में ब्राह्मण वर्ण के कर्तव्यों का विधान लिखा गया है। 
इसमें यह संकेत है कि ब्राह्मण के लिए यह उचित है कि वह दान करें, 
, निरन्तर 








विविध यज्ञों का सम्पादन करता हुआ देवताओं का यजन करें 
स्वाध्याय करता रहे, नित्य स्नान एवं तर्पण करता हुआ अग्न्याधान के 
माध्यम से पूजन करें और इस प्रकार से उसके लिए जो कर्तव्य कहे 
' गये हैं उनका पालन करें। ब्राह्मण की वृत्ति के विषय में यह संकेत भी 
है कि वह अपनी वृत्ति के अनुकूल यज्ञ करावे, शिक्षा देवे और सदा 
सर्वदा ऐसे साधन का संचय करे जो न्याय के द्वारा उपार्जित किया गया 
हो । अर्थात्‌ ब्राह्मण के लिए जीविका चलाने के लिए यह स्पष्ट निर्देश 
है कि वह उसी द्रव्य से अपनी जीविका का संचालन करे जो द्रव्य उसने 
.... न्याय के अनुकूल प्राप्त किया हो। इसके साथ ही वहाँ पर यह निर्देश 
| .. है कि ब्राह्मण कभी किसी का अहित चिन्तन न करें 
: दूसरों के हित में तत्पर रहे। वह सभी प्राणियों का हित चिन्तन करे 
क्योंकि यह उसका परम धर्म है। इसी तरह ब्राह्मण दूसरे के धन 
स्‍त्री में अपनी प्रवत्ति न करें।* 


१... ब्राह्मणक्षत्रियव॒शों 



















दान दद्याद्यजेदूदेवान्यज्ञस्वाध्यत॒त्पर: | 
भवेद्धिप्र: कुर्याच्चाग्निपरिग्रहम्‌ | 
ब्रान्यानन्यनध्यापयेत्तथा | _ 






क्षत्रिय :- 
ब्राह्मण के पश्चात्‌ भारत की प्राचीन परम्परा में क्षत्रिय का महत्व 
स्वीकर किया गया है। क्षत्रिय वर्ण का संकेत जहाँ वैदिक परम्परा में 
हैं वहीं पर उपनिषद्‌ परम्परा में यह कहा गया है कि ब्रहम ने जब 
विभूतियुक्त कर्म करने की इच्छा की तो इसके लिए उसने क्षत्रिय वर्ण 
की उत्पत्ति की। यद्यपि क्षत्रिय ब्राह्मण के अनुगामी हैं तथापि राजसूय 
यज्ञ में यह विधान दिया गया है कि ब्राह्मण क्षत्रिय के आसन से नीचे 
बैठ कर उसकी उपासना करते हैं और इसी रूप में वे ब्रह्म की कल्पना 
करते हैं ।* ह 
एक अन्य सन्दर्भ में यह लिखा विवरण आया है कि जिस प्रकार 
से रथ की नाभि में अरे लगे रहते हैं उसी प्रकार से ब्राह्मण और क्षत्रिय: 
में चारों वेद अवस्थित हैं ।* इसका अभिप्राय यह हुआ कि जिस प्रकार 
से तब ब्राह्मण का महत्त्व था उसी प्रकार क्षत्रिय भी महत्त्वशील वर्ण 
था। राजा जनक जो क्षत्रिय वर्ण के थे उन्होंने अपने दरबार में ज्ञान 
की प्राप्ति के रूप में याज्ञवल्क्य को गाएँ देने का प्रस्ताव किया था। ऋषि... 
रैक्‍्व का आख्यान भी इसी तथ्य की पुष्टि करता है जिससे यह 'संकेल | 
मिलता है कि प्राचीन समय में क्षत्रियगण प्रायः दान देकर अपनी 
तिष्ठा प्राप्त करते थे।* पा 


+ + 
ही! जज मयका पशाए जाजा। वायाना का जाता पयाय हाड़ोशा वाला प्राहाया वाशा प्रकाण वाया माह सका विधा वियाता बरधधाव शाताना पथ लाश पाल खाया कयआ वाक्य शिया आयाहाड पमाए साला साहा आधा आधाडा आधा 






























विष्णु पुराण में भी वर्ण पष्परा के क्रम में क्षत्रिय वर्ण का कथन 
किया गया हैं। क्षत्रिय के लिए वहाँ पर यह कहा गया है कि वह 
आवश्यक रूप से दान देवें। और अनेक प्रकार के यज्ञों का सम्पादन 
करावें | इसके साथ ही क्षत्रिय का यह कर्तव्य भी है कि वह निरन्तर 
अध्ययनशील बना रहे। प्रारम्भ से ही क्षत्रिय के लिए यह विधान किया 


गया है कि वह अपनी आजीविका के लिए शस्त्र धारण करें किन्तु उसके 


साथ की साथ यह विधान भी है कि उसके द्वारा धारण किये गये 


श्त्रास्त्रों से किसी को कष्ट न हो, अपितु उनसे वह पृथ्वी का क्‍ 
परिपालन करे अर्थात जो रक्षणीय है, राजा रूप में क्षत्रिय शस्त्र धारण 


करता हआ उनकी रक्षा करें। वहाँ पर यह कहा गया है कि इस पृथ्वी 


. पर जो यज्ञादि कर्म सम्पादित होते हैं उनका अंश राजा को मिलता है। 
इसलिए जो राजा दुष्ट जनों को दण्ड देता है और साधुजनों का पालन. 


करता है, वस्तुतः वही राजा तथा क्षत्रिय कहलाने योग्य होता है। विष्णु 


पुराणकार का यह मत है कि क्षत्रिय राजा अपने ऐसे ही कर्मों से जिन | 


लोकों की प्राप्ति करना चाहता है उनकी प्राप्ति कर लेता हैं।! 

१... दानं दघ्यात्‌ द्विजातेभ्यो द्विजेभ्य: क्षत्रियोडपि वा | या पड के आम 
. चयजेच्च विविद्यैर्यज्ैरधीत च पार्थिव: || 

'शस्त्राजीदो महीरक्षा प्रवरा तस्य च जीविका | 

तत्रापि प्रथम: कल्प: पृथिवीपरिपाल क्‍ 







! एसनादूराजा शिष्टानां परिपालनातू |... शत 
वि. प. (१), पू. ४०३-४०४ 




















कि, 


हुआ है कि वैश्य भी ब्रहम से उत्पन्न हैं और धनरक्षक वर्ण हैं। पुराणों 


उसके लिए अजीविका के साधन जो कहे हैं उनमें यह कहा गया है कि. 


हो ० 


२, पाशूपाल्यं च वाणिज्य क़षि च्‌ मनुजेश्व॒र | 
































वैश्य :- 

छान्दोग्योपनिषद्‌ के एक सन्दर्भ में इस प्रकार का वर्णन आया है 
कि ब्रहम को जब सृष्टि के विस्तार की आवश्यकता हुई विश्‌ की 
उत्पत्ति की । उपनिषद्‌ के इस सन्दर्भ में आचार्य शंकर ने अपनी व्याख्या 
में यह लिखा है कि वसु, रुद्र और विश्वेदेवों की गणना वैश्यों में की 
जाती है क्‍योंकि ये देवता धनोपार्जन के देवता हैं ! इसका अभिप्राय यह 


में विशेषता विष्णु पुराण में ब्राह्मण और क्षत्रियों की भाँति ही वैश्य के. 
लिए भी यह लिखा गया है कि वह अध्ययन करे, यज्ञ करावे, दान देवें 
और जो उसके लिए नित्य नैमत्तिक क्रियायें निर्धारित हैं उनका पालन 
करें। पुराणकार ने वैश्य के लिए जिन कर्मों का वर्णन किया है अर्थात्‌ 


वह कृषि कार्य करे, पशुओं का पालन करें और व्यापार के माध्यम से 
अपनी जीविका संचालित करें ।* इस रूप में पुराणकार ने उसी परम्परा 
का अनुसरण किया है जो परम्परा स्मृतियों में अथवा अन्य स्थानों में 
कही गई हैं। मनु स्मृतिकार ने वैश्य के लिए इसी प्रकार के कर्तव्यों का 
विधान किया है जिसमें उन्हें 'कुसीद” अर्थात्‌ ब्याज लेने की भी व्यवस्था 


१. छान्दो,, पु. ५२९ 








दि. पु. (3), ४०७ 






























शुद्र 

शूद्र वर्ण का उल्लेख भी अन्य वर्णों की तरह प्राचीन समय से ही 
किया जाने लगा था। शुद्रों के देवता के रूप में पूषा देवता का उल्लेख 
किया जाने लगा है। जो सभी का पोषण किये जाने के कारण पूषा कहा 
गया है। इस देवता की पूजा इसलिए कही गई है, क्योंकि यह अपनी 
शक्ति से सभी का पोषण करता है।' आचार्य शंकर ने एक स्थान पर 
शूद्र का परिचय देते हुए लिखा है कि शूद्र जो ब्राह्मणी में उत्पन्न हुआ 
होता है वह चाण्डाल पद से अभिहित है।* 

विष्णु पुराणकार ने शूद्र के विषय में यह लिखा है कि उसके लिए 
प्रमुख अजीविका यह है कि वह डिजातियों के अनुकूल कर्म करें अर्थात्‌ 
वह अपने द्वारा इस प्रकार के कर्म करें जिनसे ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य का 
हित सम्पादित हो। यही उसकी अजीविका का आधार है। इसके 
अतिरिक्त इस पुराण में यह भी लिखा है कि शूद्र अपनी जीविका 
संचालित करने के लिए अनेक वस्तुओं का क्रय-विक्रय कर सकता 
और कारीगरी करके अपनी जीविका चला सकता है। इस रूप में शृद्र 
के लिए अन्य जो भी कार्य हैं वे तो उनकी जीविका संचालित 
मुख्य रूप से उसका कर्म है कि वह त्रिवर्ण की सेवा करे।' 











९. बूृ, १/४/ १२ 
२. ब्रहमम, ४७/३/ ३२ परशाकर भाष्य 


























यहाँ पर यह तथ्य ध्यान देने योग्य है कि विष्णु पुराणकार ने शूद्र 

के लिए भी उन कार्यों के करने का संकेत किया है जो कार्य त्रिवर्ण 
द्वारा किये जाते थे। महर्षि ने लिखा है कि शूद्र को भी दान देना 
चाहिए | पाक यज्ञों का अनुष्ठान करना चाहिए, पितरों का श्राद्ध करना 

. चाहिए और अपने आश्ितों के पालन के लिए अन्य वर्णों से धर्म ग्रहण 


श्् 


करते हुए ऋतु काल में ही भार्या का संगम करना चाहिए ।' यहाँ पर 





यह उल्लेख करना संगत होगा कि महर्षि व्यास ने वर्णाश्रम धर्म का 
पालन करने वाले को ही भगवान विष्णु की आराधना का अधिकारी 
माना है और उन्होंने यह लिखा है कि जो अपने वर्णाश्रम धर्म का 
पालन नहीं करता भगवान विष्णु की प्रसन्नता वह प्राप्त नहीं करता है। 
वे लिखते हैं कि यज्ञकर्ता पुरुष उन्हीं भगवान का यजन करता है। जप 
करने वाला उन्हीं का जप करता है और जो दूसरे की हिंसा करता है 
वह भगवान विष्णु की ही हिंसा करता है क्योंकि वे ही सर्वन्र व्याप्त हैं | 
इसके लिए पुराणकार यह सदुपदेश करते हैं कि प्रत्येक पुरुष को 
सदाचार का पालन करते हुए, अपने वर्ण के अनुरूप आचरण करते 


हुए जनदन की उपासना करनी चाहिए। वर्णाश्रम धर्म के पालन के 





१. दान च दद्यातू शुद्ध 


पि पाकयज्ञै यजेतू च | 











भत्यादिभरणार्थ सर्वेषां च॒ परिग्रह: | का 











संदर्भ में विष्णु पुराण में यह मन्तव्य व्यक्त किया गया है कि जो भी 
“कोई अपने लिए निर्धारित वर्ण धर्म का पालन करता है वह एक प्रकार 
से विष्णु की ही आराधना करता है। अपने वर्ण के लिए निर्धारित _ 
कर्तव्य करने के अतिरिक्त अन्य कोई दूसरा मार्ग नहीं है, जिसमें विष्णु 

की आराधना हो सके। पुराणकार ने अपना यह मन्‍्तव्य प्रगट किया है. 

कि जो किसी की निन्‍्दा नहीं करता, किसी की हिंसा नहीं करता और 

मिथ्याभाषण नहीं करता तथा किसी के भी प्रति खेदजनक वाक्य नहीं 
कहता तो भगवान केशव सदा सर्वदा उससे प्रसन्न रहते हैं। इसी प्रकार 
से यह कहा गया है कि जो व्यक्ति किसी की स्त्री पर कुद्ृष्टि नहीं 
रखता और न दूसरे के धन की ओर लोभ दृष्टि से देखता है, वह सदा 
सर्वदा केशव की प्रसन्‍नता का अधिकारी होता है। 

इसी प्रकार से विष्णु पुराणकार ने विस्तार से वहाँ पर यह लिखा 
है कि जो प्राणी सभी के हित का चिन्तन करता है और सभी के प्रति 
अपनी सन्‍्तान जैसा भाव रखता है भगवान केशव उस पर प्रसन्न होते 
हैं ।' 


१, तस्मात्‌ सदाचारवता पुरुषेण जनार्दन 
आराधयते स्व॒वर्णोक्त धरर्मानुष्ठानकारिणा | 
ब्राह्मण: क्षत्रियों वैश्य: शुद्धश्च पृथ्वीपते | 
स्व॒धर्मतत्परो विष्णुमाराधयति नान्यथा | 
परापवाद पैशुन्यमनृतं च न भाषते | 

'अनयोद्धेगकरं वापि तोष्यते तेन केशव: 


काका, वा >रलन्‍न्‍भन 





वेशद्धचेतसा विष्णस्तोष्यते तेन सर्वदा | 











पु. (१9), पृ. 





























































आश्रम व्यवस्था 

ब्रहमचर्य आश्रम:- 
विष्णु पुराण में जिस प्रकार से वर्णों का विवरण दिया गया है 
और उनके कर्तव्य का आख्यान किया गया है। उसी तरह से इस पुराण 
में आश्रमों के सम्बन्ध में विवरण प्रस्तुत किया गया है। यह पुराण 
ब्रहमचर्य आश्रम का संकेत करता हुआ यह लिखता है कि बालक को 
उपनयन संस्कार के पश्चात्‌ वेदाध्ययन करके ब्रहमचर्य का पालन 
करना चाहिए और ब्रहमचर्य की अवस्था में गुरूगरह में निवास करना... 
चाहिए । गुरु आश्रम में निवास करते हुये वह पवित्रता का आचरण करे 
और सदाचार पूर्वक रहता हुआ वेदाध्ययन करे। ब्रहममचारी के लिए यह 
व्यवस्था की गई है कि वह ऐसा आचरण न करे जो गुरु के विरुद्ध हो। 
गुरु का अनुगमन करने के लिए उसे यहाँ तक निर्देश है कि जब गुरु 
चलें तब शिष्य उनके पीछे चलें। जब गुरु खड़े हो जायें तब वह उनका 
आदर करता हुआ खड़ा हो जाये। गुरु की आज्ञा प्राप्त करके वह बैठे 


और जब उनकी आज्ञा मिले तब भिक्षा करने के लिए जाये। वह यथा . 


समय सावधान होकर गुरु पूजन के लिए सामग्री इकट्टी कर दे अर्थात्‌ 
पुष्प, जल और समिधाओं की व्यवस्थाएँ आचार्य के लिए करे। इस _ 
प्रकार से वह अपनी विद्या प्राप्त करने के पश्चात्‌ गुरु दक्षिणा देकर _ 


हे गृहस्थाश्रम में प्रवेश करे। 


१, बाल: क्रतोपनयना वेदाहरण तत्पर: | 
...._ गुरुणेहे बसेद्भूत: बहमचारी समाहित: || 

































गृहस्थ आश्रम:- क्‍ 

आश्रमों में गृुहस्थ आश्रम यद्यपि दूसरे नम्बर पर है तथापि इसका 
महत्व बहुत अधिक डै। इसका कारण यह है कि चाहे ब्रहमचारी ही 
चाहे वानप्रस्थ हो और चाहे संन्‍्यासी हो, सभी को अपना जीवन चलाने 
को और आहार प्राप्त करने के लिए अन्ततः गृहस्थ आश्रम में ही जाना _ 
पड़ता है। प्रसिछ कवि कालिदास ने अपने नाटक अभिज्ञानशाकुन्तलम्‌ 
में लिखा है कि गहस्थ आश्रम के अतिरिक्त अन्य तीनों आश्रमों के _ 
द्वारा गृहस्थ आश्रम का आश्रय लिए जाने के कारण यह महनीय 
आश्रम है। स्मृतियों में भी इसी प्रकार का संकेत है जिसमें यह कथन 
है कि जैसे- सभी नदी नद अपने आश्रय के लिए सागर के पास जाते _ 
हैं, उसी तरह से सभी अन्य आश्रम अपनी स्थिति के लिए गृहस्थाश्रम | 
का आश्रय लेते हैं।' क्‍ 
विष्णु पुराणकार ने गृहस्थ आश्रम के स्वरूप के निरूपण में उसी 
. परम्परा का उल्लेख किया है जो पहले से चली आ रही थी और 
जिसमें यह कहा गया है कि ब्रहमचारी अपनी विद्या को समाप्त करके 
विधिपूर्वक अपना जीवन व्ययीत करे। इसी दृष्टि से विष्णु पुराण रो 
लिखा गया है कि सम्पूर्ण विद्या अध्ययन के बाद किसी योग्य कन्या से _ 


पाणिग्रहण संस्कार करके जीविका प्राप्त करे। 


१. अ, शा. २/१२, म्‌. स्मु. ६, ९० क्‍ 





















उन्होंने लिखा है कि गहस्थ को चाहिए कि वह पिण्डदान आदि कर्मों से 






महर्षि वेदव्यास ने ग़हस्थाअ्म के लिए विस्तार से नियम लिखे हैं। 


पितरों को संतुष्ट करे, यज्ञ आदि के अनुष्ठान से देवताओं को संतुष्ट 


"करे, 


अन्न दान देकर अतिथियों को संतुष्ट करे, अपने स्वाध्याय से 


ऋषियों को संतुष्ट करे, पुत्रोत्पत्ति से प्रजापति को संतुष्ट करे, बलि 
देकर भूतों को संतुष्ट करे और अपने वात्सल्य भाक्र से विश्व को संतुष्व 


करें 


। महर्षि ने यह लिखा है कि ब्राह्मणगण तीर्थाटन के लिए और विद्या 


अध्ययन के लिए निरन्तर भ्रमणशील रहते हैं। इनका अपना कोई. 
आश्रय नहीं होता इसलिए ये गृहस्थ के डवार पर जाकर अपने 


भ्रण-पोषण की कामना करते हैं। इसलिए गृहस्थ आश्रम वासियों का _ 


यह 


कर्तव्य है कि द्वारा पर आये हुये अतिथि का प्रियवचन कहकर 


स्वागत करें और कभी भी उन्हें अपने द्वार से निराश्जित न जाने देँ। 
वे यह लिखते हैं कि ग़हस्थ का यह धर्म है कि उस समय जो उसका 


सामर्थ्य हो उसके अनुरूप उन्हें भोजन आदि देकर तृप्त करें। इसी से 8 


गुृहस्थ आश्रम ओऔष्ठ आश्रम हैं।' 


हे 


'पिण्डदानेन पितुन यज्ञैदेवास्तथातिथीनू | 
अन्‍्नैर्भुञूजीश्च स्वाध्यायैयत्येन प्रजापतिम्‌ || 
भूतानि बलिभिश्चैव वात्सल्येनाखिल जगत || 

भिक्षाध्‌जश्च ये केचित्‌ परित्राजीब्रहमचारिए 


 तेडप्यत्र प्रतिष्ठन्ते गाईस्थ्यं तेन वे परम्‌ || 








दि. पु. (१), पृ. ४०७, शु. नी. ४/४/२ रा 




























१९. या. स्मु. ३/४५ पर मिताक्षरा | 























वानप्रस्थ आश्रम:- 
प्राचीन समय में मनुष्य के जीवन का यह तृतीय आश्रम होता था। 

इस आश्रम के विषय में यह कहा गया है कि जो अपने जीवन में कठोर 
नियमों का पालन करते हुए वन में निवास करते हैं, वे वानप्रस्थी कहे | 
जाते हैं।' वैदिक परम्परा और उपनिषद््‌ कालिक परम्परा में भी 
वानप्रस्थ आश्रम के लिए संकेत प्राप्त होते हैं। वहाँ पर अरण्यवासियों 
के लिए, जो विद्वान थे और भिक्षाचरण करके अपने जीवन का निवहि 
करते थे उन्हें तपस्वी के रूप में जाना जाता था।' 
इसी तरह से प्राचीन भारतीय वाड्मय में धर्म शास्त्रों पर अपनी 
समालोचना देने वाले एक प्रसिद्ध विद्वान्‌ ने यह मन्‍्तव्य व्यक्त किया है. 
_ कि तब सम्भवतः वानप्रस्थ आअ्रम के लिए वैखानस शब्द का प्रयोग हि 
होता था। कवि कालिदास ने भी इस शब्द का प्रयोग तपस्वियों के लिए 
किया है ।* 
विष्णु पुराण में यह कहा गया है कि गृहस्थ धर्म में रह करके जब 
उसका पालन करते हुए अवस्था ढ़ल जाए तब अपनी स्त्री को साथ 
लेकर अथवा उसके भरण-पोषण का दायित्व पुत्रों को सौंपकर वन में... 
प्रस्थान करे। वहाँ पर वह फल, मूल आदि का भोजन करे, जटायें 
रखायें, भूमि पर शयन करें, अतिथि सेवा में वहाँ पर भी तत्पर रहें. 
और इस प्रकार से अपना समय व्ययीत करें।'* । 


मु. उ. १/२/ ११ 
ध. डइ. (१), पृ. ४८२, अ. शा. दृष्टव्य, पृ. १५५ 
व: परिणतो राजन कृतकृत्योंगुहाश्रम: | 

















महर्षि वेदव्यास यह लिखते हैं कि वानप्रस्थ आश्रम निवासी को 
चाहिए कि वह वहाँ पर रहकर देवताओं का पूजन करता रहा, हवन 
करता रहे, अतिथि सत्कार में निरत रहे, भिक्षा के द्वारा अपनी 
जीविका चलाता रहे। वे वानप्रस्थ आश्रम निवासी से तपस्या करने की 
अपेक्षा करते हैं और यह लिखते हैं कि शीतकाल में शीतलता को सहन 


करना उष्ण काल में उष्णता को सहन करना भी उसकी तपस्या ही है। 








इस रूप में वानप्रस्थ आश्रम में निवास करता हुआ जो अपने सभी 
कार्य पूर्ण करता है, वह अपने सभी दोषों को भस्म कर डालता है।! 
पृन्यास आश्रमः- 

वैदिक परम्परा में संन्यास आश्रम के लिए कोई स्पष्ट संकेत नहीं 
है। वहाँ पर इस संबन्ध में लगभग कुछ नहीं कहा गया है। उपनिषद्‌ 
परम्परा में अवश्य ही यह कहा गया है कि कोई भी परिव्राजक तप 
और व्रत का पालन करके अमरता पा लेता है।* एक अन्य उपनिषद्र 
में आचार्य शंकर ने भी चतुर्थ आश्रम के रूप में कुछ संकेत किया 
विष्णु पुराण में इस आश्रम के लिए ऋषि ने सम्बोधित करते हुए यह 





कहा है कि अब मैं चतुर्थ आश्रम का वर्णन करता हूँ। 


१... देवताभ्यर्चनं होमस्सर्वाभ्यागत पुजनम्‌ू | 
भिक्षा बलिप्रदानं च शस्त मस्य नरेश्वर | 
















































इस कथन से चतुर्थ आश्रम के रूप में संन्यास आश्रम का ही 
संकेत प्राप्त होता ढै। इसका कथन करते हुए आचार्य ने यह लिखा है. 
कि तीसरे आश्रम के पश्चात्‌ अर्थात्‌ वानप्रस्थ आश्रम का समय पूरा 
करने के बाद पुत्रों में, धन में और स्त्री आदि में अपनी अनुरक्ति छोड़ 
देनी चाहिए। वे यह लिखते हैं कि जो चतुर्थ आश्रम में प्रवेश करे वह 
र मात्सर्य का पूर्ण रूप से परित्याग कर दे। वह चतुर्थ आश्रम 
में भिक्षा से जीवन व्ययीत करता .हुआ शत्रुओं के प्रति अपने में शच्चुता 
का भाव न रखे और मित्रों के प्रति उसके मन में अधिक रूप से मित्रता 
का भाव भी न हो। अर्थात्‌ वह ऐसे स्वभाव का विकास करे कि उसके 
लिए मित्र और शत्रु सभी समान होवें। शत्रु उसके मन को उद्वेलित न 
कर पावें और मित्र उसके मन में मोह जागृत न कर सकें। वह निरन्तर 
समचित्त वाला होकर समता का भाव रखे और सदा समाहित चित्त 
वाला होवे। उसे चाहिए कि ऐसा करता हुआ भी वह जीव मात्र के प्रति 
दया भाव वाला होवे और सभी के लिए उसके मन में सहृदयता होवे। 
उसके लिए यह निर्देश है कि जितने प्रकार की भी सृष्टि है, अर्थात्‌ 
जरायुज, अण्डज, श्वेदज उद्भिज आदि उस सभी के प्रति उसके मन 











में मन बचन तथा कर्म से दुर्भावना न होवे। अर्थात्‌ वह अपने मन में 
प्रति दुर्भाव न रखे, कोई ऐसा कर्म न करे जिससे दुर्भाव प्रकट 
























संन्यास आश्रम में निवास करने वाले के लिए यह विधान किया 
गया है कि वह नियमित रूप से किसी एक स्थान पर बँधकर न रहे। 
यदि वह ऐसा करेगा तो इससे उसके मन में किसी के प्रति प्रीति हो 
जायेगी और किसी के प्रति द्वेष हो जायेगा। यह भाव उसके लिए 
तपस्या में बाधक बनेगा। परिव्राजक भिक्षा करने के लिए तो जाय और 
उसकी भिक्षा का भाव यह हो कि इसके द्वारा वह अपने प्राणों की रक्षा 
करेगा | वह उस समय भझिक्षा करने के लिए निकले जब गृहस्थों के चूल्हें 
बुझ जायें और सभी लोग भोजन कर चुकें। ऐसी स्थिति में जो बचा 
हुआ अन्न हो उसे प्राप्त करें और संतुष्ट हो जावें। 

इस प्रकार से वह अपने जीवन में न किसी से भयभीत होदें 
न किसी को भयभीत करें। जब वह किसी को भयभीत नहीं करता तब 
उसे भी अपने जीवन में भय प्राप्त नहीं होता। इस प्रकार का डिजाति 
बुद्धि योग वाला होकर विधिवत्‌ श्रेष्ठ आचरण करता हुआ बिना 
ईधन के अग्नि के समान प्रज्ज्यलित होकर शान्त रहता है और ब्रह्म 
लोक की प्राप्ति करता है।* 


एकरात्रस्थितिग्रमि पञचरात्रिस्थिति: पुरे | 
तथा तिष्ठेद्यथाप्रीतिद्वेषो वा नास्य जायते | 
प्राण यात्रानिमित्तं चव्य॒गांरे मुक्तबज्जने | 
कातने प्रशस्तवर्णानां भिक्षार्थ पर्यटेद्‌ गुहान्‌ | 
















































हे 


बाध्य है। इसलिए वे यह भी कहते हैं कि इसी विवशता के कारण कोई 


सबकी फल श्रुति में जो दिया गया है वह कर्म का ही परिणाम 






















कर्म-सिद्धान्त 
कुरुक्षेत्र के मैदान में अर्जुन को उपदेश करते हुए भगवान श्रीकृष्ण 
कहा है कि यह सारा का सारा जगत प्राकृतिक गुणों से परवश है 
अर्थात विवश है। इसलिए यहाँ पर जिसने भी जन्म लिया है अवश 
होकर कर्म करता है, क्योंकि ऐसा करने के लिए हर व्यक्ति यहाँ पर 


भी ऐसा नहीं है जो एक क्षण भी बिना कर्म किए रह सकता है। सभी 
को विवश होकर कर्म करना पड़ता है।' सम्भवतः यही कारण था कि 
अर्जुन ने जब स्वयं को युद्ध से विरत करने का प्रयत्न किया 
भगवान श्रीकृष्ण ने कहा कि तुम्हें हर स्थिति में कर्म करना चाहिए 
क्योंकि कर्म करना ही तुम्हारे अधिकार में है।'* 
पुराणकार कर्म और कर्मफल की परम्परा पर टिके हुए हैं। पुराणों 
की जितनी भी कथायें हैं और जिनके भी जीवन चरित्र वर्णित है उन 
'णाम है। वहाँ 
पर यह संकेत है कि जो जिस प्रकार का कर्म करेगा वह उसी प्रकार 
फल प्राप्त का अधिकारी बनेगा। श्रीमद्‌ भागवत महापुराण में एक 
स्थान पर एक पुत्रहीन ब्राह्मण के लिए उपदेश करते हुए एक विरक्‍्त 
ने कहा था कि हे ब्राह्मण। अज्ञान का परित्याग करो, विवेक का आश्रय 
लो और संसार की सभी वासनाओं का परित्याग कर दो। कर्म की 
बलिष्ठ है 
सकता ।' 
























विष्णु पुराण में कर्म के इस सिद्धान्त का निरूपण किया गया है। 

जितने भी आख्यान इस पुराण में दिए गए हैं, उनसे यही संकेत किया 

गया है कि कर्म करना आवश्यक है और जो जिस प्रकार का कर्म 
करता है वह् उस प्रकार के फल का भागी होता है। 


राजा उत्तानपाद का कथानक इस सम्बन्ध में उदाहरणीय है। 


का 






राजा की दूसरी पत्नी सुनीति ने धुव को जन्म दिया था और उसकी 
पहली पत्नी सुरुचि ने उत्तम को जन्म दिया था। एक दिन जब ध्रुव 
अपने पिता की गोद में बैठा तो उसकी दूसरी माता सुरुचि ने कहा कि 


तु', इस आसन की इच्छा क्‍यों करता है? यदि तुझे राज सिंहासन की 





इच्छा है तो मेरी कोख से जन्म लें। ध्रुव जब दुखित होकर अपनी माँ 


के पास गया तो माता ने कहा कि पुत्र! वह ठीक कह रही है तुम्हें 
उसके वाक्‍्यों से दुखी नहीं होना चाहिए। पूर्व जन्म में जिसने जो 
किए हैं उसका फल उसको वैसा ही मिलेगा। तूने पूर्व जन्म में पुण्यवान 








कर्म नहीं किए इसलिए अब तू इस प्रकार के फलों को देने वाले कर। 


: कृत य॒तू भवता पुरा | 
एनोति दातुं कश्चाकृत त्वया | 
दुःख तदूबाक्य सम्भवन्‌ | 





















































माता की यह बात सुनकर बालक ध्रुव ने अपने हृदय को कटोर 
किया और निश्चय किया कि अब मैं वही करूँगा जिससे मुझे भाई के 
द्वारा प्राप्त पद से भी उच्च प्रद प्राप्त हो सके। मैं दूसरे के पुण्य के 
द्वारा अर्जित किसी के पद को प्राप्त करने का आकांक्षी नहीं हूँ। 

यह विचार करके और माता की आज्ञा ले कर ध्रुव चला और 
उसने मार्ग में मिले हुए तपस्वियों से पूछा कि हे मुनिवर ! आप मुझे वह 
कर्म करने का मार्ग बतायें जिससे मैं वह पद प्राप्त कर सकूँ, जिसे अभी 
तक कोई प्राप्त नहीं कर सका है। 

ऋषियों ने ध्रुव को भगवान की प्राप्ति का मार्ग बताया और उसके कं 
लिए कठोर तपस्या करने का आदेश दिया। ध्रुव ने अपने तपस्या रूपी 
कर्म से परम पुरुष परमात्मा का साक्षात्‌ दर्शन किया और कर्म के बल. 
से अपनी इच्छा की पूर्णता भी प्राप्त की। इस पुराण में इस कथा की 
फलश्रुति के रूप में यह कहा गया है कि जो भी ध्रुव जैसा श्रेष्ठ कर्म 
करता है वह ध्रुव के सदृश ही अद्भुत फल प्राप्त करता है। असुरों के 
आचार्य शुक्राचार्य ने कहा कि इसकी तपस्या आश्चर्य कर है और 
उसका फल भी प्रभावपूर्ण है। क्योंकि इसी से वह सप्तऋषि गणों में 
अग्रगण्य हुआ ।* ४ 


१९, नान्यदन्तमभीप्सामि स्थान अम्ब स्वकर्मणा | 
इच्छामि तदूहूं स्थान यन्जप्राप्यपिताममू |... 


२. धमाका ७७ 'ज०आबकर्ड हे ५ #बती कया 


एतन्मे क्रियतां सम्य॒क्हू कथ्यतां प्राप्यते तथा | ह 
 स्थानमग्रयं सम्‌स्थ्य: ..................मनि सन्‍्तमा: |. 
वि. पु. ($ ), पृ. १४३, १९५ 


























कह कक असल 





इस पुराण में एक प्रसंग इस प्रकार का आया है जिसमें यह कहा 
गया है कि भगवान विष्णु की उपासना ही ज्रैष्ठ कर्म है और अ्रैष्ट 
धर्म है। महर्षि पराशर और श्रोता के रूप में उपस्थित मैत्रेय संवाद में 
पराशर जी ने कहा कि विष्णु की आराधना करके कोई भी व्यक्ति 
अपने सभी प्रकार के मनोरथों की पूर्ति कर सकता है। कर्म की इस 


आवश्यक प्रकृति के लिए पुराणकार ने वर्ण और आश्रम धर्म का 


निरूपण किया है, जिसमें यह कहा गया हडै कि प्रत्येक वर्ण 
आशअ्रमवासी के लिए यह आवश्यक है कि वे अपने लिए निर्धारित 
कर्तव्यों का पालन करें और इन कर्तव्य रूप कर्मों से अपना कल्याण 
प्राप्त करें। 

कर्म सिद्धान्त के प्रतिपादन में विष्णु पुराण में एक स्थान पर यह 
लिखा है कि जो व्यक्ति मूर्ख होता है वही क्रोध करता है? जो ज्ञानी 
है वह कभी किसी पर क्रोध नहीं करता हडै। वहाँ पर यह लिखा है 
न कोई किसी का वध करता है और न कोई किसी को कष्ट पहुँचाता 
है। सभी लोग ऐसे हैं जो इस संसार में आकर अपने द्वारा किए गए 





श्रेष्ठ कर्मों से ओेष्ठ फलों को प्राप्त करते हैं अथवा निम्न कर्मों के द्वारा 





निम्न फल प्राप्त करते हैं। महाराज सूत जी इसलिए कहा 


किसी का वध नहीं करता। सभी अपने अपने कृत कर्मों के फल का 





























न" * “अल तक पलक जका मन तिननााए १ न जन के कपिल धिणलननन नि बन क मनन चलती ननननिना कगार न धनननननननानतलनन नम जड़ 


























विष्णु पुराण में: राजा परथु और भागीरथ के कर्म का उल्लेख भी 
किया गया है। ऋषियों के प्रयत्न से वेन से उत्पन्न हुए राजा पृथु ने 
जब पृथ्वी का बध करने के लिए अपनी तलवार उठाई तो पृथ्वी ने. 
कहा कि आप ऐसा करके क्या स्त्री हत्या के पाप से भयभीत नहीं हो 
रहे | उत्तर में राजा ने कहा कि तुम बताओ मुझे क्या करना चाहिए । 
पृथ्वी ने कहा कि आप ऐसा बछड़ा कल्पित कीजिए जिसके स्नेह के वश 
. होकर औषधि रूप दूध दूँ। आप मुझे सभी ओर से समतल कर दीजिए, 
जिससे मैं औषधि रूपी बीजों को उत्पन्न कर सकूं।. 
महर्षि पराशर जी मैत्रेय को सम्बोधित कर कहते हैं कि तब राजा 
पृथु ने अपने धनुष की कोटि से हजारों पर्वतों को उखाड़ कर एक ही 
स्थान पर एकत्रित कर पृथ्वी को समतल कर दिया। वे कहते हैं कि 
इसके पहले फल, मूल आदि का आहार किया जाता था और पृ 
समतल नहीं थी। बाद में राजा ने स्वयं भू मनु को बछड़ा बनाया 
अपने ह्वाथ से प्रथ्वी से अन्नका दोहन किया। तभी से पृथ्वी पर निवास 
. करने वाली प्रजा अन्न आदि का भोजन कर अपने जीवन का निर्वाह 
करने लगी। यह सभी पृथु के पराक्रम का फल था। पृथु के पराक्रम से 
उनके द्वारा धान्य सम्पन्न की गई भूमि पृथ्वी पद से वाच्य हुई। 











हु 


१, तत्‌ उत्सार्यामास शैलानू शत सहझ्नश: | 
धरनुषकरोट्या तथा बवैनस्तेन शैला विवर्धिता: | 


यत्र यत्र समं त्वस्था भूमेराशीद द्विजोत्तम |. 
तत्र तत्र प्रजा: सर्वा निवास समराचय | 














इसी प्रकार का कठोर कार्य करने वाला एक सन्दर्भ राजा भगीरथ 
का भी है। भगीरथ ने अपने पूर्वजों का उद्धार करने के लिए कठिन 
तपस्या की थी। उनकी उस तपस्या के फलस्वरूप भगवान शिव प्रसन्न 
हुए थे और बाद में गंगा का अवतरण पृथ्वी पर हुआ था। भगीरथ के. 


प्रयत्त का यह परिणाम था कि भगीरथ नाम इनके कर्म का पर्याय बन 





गया।' | 
कर्म और कर्मफल की महत्ता का संकेत महर्षि पराशर ने हिरण्यकशिपु 
और प्रहलाद के संबन्ध में भी संकेतित किया है। जब हिरण्यकशिपु ने 
प्रहलाद को विष दिलवाया, सर्प से कटवाया और पहाड़ से गिरवाया 
किन्तु उसका कुछ नहीं हुआ तब प्रहलाद ने पिता से पूछा कि पुत्र ऐसा 
किस मंत्र के प्रभाव से हुआ। इसका उत्तर देते हुए प्रहलाद ने कहा कि 
जो कभी किसी का अनिष्ट नहीं करता उसका कभी अकल्याण नहीं 
_ होता । इसी तरह से जो कभी मन वचन और कर्म से दूसरे का अनिष्ट 
करना चाहता है वह कभी न कभी कर्म के फलस्वरूप अपने जीवन में 
अनिष्ट के फल का भागीदार होता है।* इस रूप में कर्मफल की महत्ता 
का आख्यान विष्णु पुराण में किया गया है। 
१. साणए जात्मजप्रीत्यपुतत्वे कल्पितवान्‌ तस्थॉशु मतो दिलीप पुत्रोडणबत्‌.. 
पस्य भागीरथ: योड्सौ गंगा स्वर्गादिहानीय भागीरथी संज्ञा चार |. 
वि. पु. ४/४/३३-३९५ 
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पुनर्जन्म 

सृष्टि के क्रम का आख्यान करते हुए श्रीमद्‌ भगवद्गीता में 
भगवान श्रीकृष्ण ने कहा है कि जिसका जन्म हुआ है उसकी मृत्यु 
निश्चित है और जिसकी मृत्यु हुई है उसका पुनर्जन्म भी अवश्यम्भावी 
हैं।! इस रूप में कहने का अभिप्राय यह हुआ कि जन्म और मरण इस 
सृष्टि की निरन्तर चलने वाली एक ऐसी प्रक्रिया है जो कभी रुकती 
नहीं हैं। विष्णु पुराणकार भी जब सृष्टि के स्वरूप का वर्णन करते हैं 
तो वे यह लिखते हैं कि दिन रात प्राणियों का क्षय नित्य प्रलय है 
प्रलय के पश्चात्‌ चराचर विश्व की रचना ही सृष्टि है। इस रूप में 
सृष्टि, स्थिति, संहार की शक्तियों का सभी देवों में समान रूप से 
संचार होता रहता है।* अर्थात्‌ प्रत्येक जीव जन्म लेता है, स्थिति ग्रहण 
करता है और फिर लीन हो जाता है यही सिद्धान्त जीव के पुर्नजन्म 
का सिद्धान्त है। 

विष्णु पुराण में अनेक वंशों के दीर्घकालिक जीवन का वर्णन किया 
गया है जैसे कि यह कहा गया है कि भगवान विष्णु की अनुपम शक्ति 
ने प्रथक-प्रथक मन्वन्तरों ने भिन्‍न-भिन्‍न रूपों में जन्म लिया। इसका 
वर्णन करते हुए पुराणकार लिखते हैं कि सबसे पहले मन्वन्तर यज्ञ 
पुरुष ने आकूति के उदर से जन्म लिया। दूसरे मन्वतर .वहीं मानस देव 
तुषित के रूप में उत्पन्न हुए। उत्तम मन्वन्तर सत्या के गर्भ से उत्पन्न 
हुए। तामस मन्वन्तर हरया के उदर से हरी रूप में प्रकट हुए। चाक्षुष 
मन्व॒तर विकुण्ठा के गर्भ से उत्पन्न होकर बैकुण्ठ नाम से प्रसिद्ध हुए 

















































मन्वन्तर हुआ वह वैवश्वत मनृवन्तर के नाम से प्रसिद्ध हुए 





इसमें भगवान विष्णु अदिति के गर्भ में आये और वामन रूप 
 अवतरित हुए। इस प्रकार से वे स्वयं ही प्रत्येक जन्म में अवतरित होते 
रहे । इन्हीं से सम्पूर्ण प्रजा की अभिवृद्धि हुई! इसलिए यह स्वयं भी एक 


ाक 


जन्म से दूसरे जन्म में अवतरित होते हैं। एक दूसरे स्थान पर भी 





संकेत किया गया है कि भगवान विष्णु सतयुग में कपिल के रूप 





अवतरित होते हैं। त्रेता में चक्रवर्ती सम्राट होकर दुष्टों का वध करते 


हैं। द्वापर में व्यास रूप धरण करके वेदों को चार भागों में बॉटकर 


. उसका विस्तार करते हैं और कलियुग में वे कलि के रूप में अवतरित 
होते हैं। 
हस रूप में अन्य और ऐसे उदाहरण हैं जिनमें यह कहा गया 


कि जो सृष्टि भगवान्‌ के द्वारा उत्पन्न हुई है वह उसी के रूप 












प्राप्त करती है। 
































सरकार 
सम्‌ उपसर्गपूर्वक क्‌ धातु से निष्पन्न संस्कार का अभिप्राय होता 


है व्यक्ति के दैहेक, बौद्धिक तथा मानसिक परिष्कार। इस सम्बन्ध में 
एक आचार्य ने यह अभिमत व्यक्त किया है कि संस्कारों के माध्यम से 
व्यक्ति में अथवा पदार्थ में ऐसी क्षमता आ जाती है कि वह उपभोग के 
योग्य हो जाता है|” व्यक्ति का जन्म पिता के वीर्य और माता के रज 
से होता है। पिता के शरीर में और माता के शरीर में अनेक प्रकार के 
दोष होते हैं जिनका परिमार्जन करना आवश्यक होता है। इसलिए 
प्राचीन समय से ही भारतीय परम्परा में संस्कारों का विधान किया 
जाता रहा है। तब यह कहा गया है कि विधि विधान से किए गए 
संस्कार तीन स्तर पर व्यक्ति को परिमार्जित करते हैं और संस्कारों से 
तीन प्रकार का वैशिष्ट्य प्राप्त होता है। माता-पिता के रज, वीर्य में जो 
दोष होता है उस दोष को परिमार्जित करने वाले संस्कार यह काम 
करते हैं कि उनसे शारीरिक दोष दूर हो जाते हैं। इसी तरह से जो 
व्यक्ति में विशिष्ट काम करने की क्षमता उत्पन्न हो जाती है, वह उसमें 
अतिशयाधान करने की क्षमता है और यह संस्कारों के माध्यम से होता 
है। तीसरे प्रकार के संस्कार वे होते हैं जिनमें यह क्षमता होती है कि 
वे व्यक्ति के शरीर में आये हुए हीनांग पूर्ति का काम करते हैं। इसका 
अभिप्राय यह है कि कुछ संस्कारों से दोष परिमार्जन होता है, कुछ 
संस्कारों से हीन अंग की पूर्ति होती है और कुछ संस्कारों से व्यक्ति 
क्षमता में अतिशयता का विकास होता डै ।' इस प्रकार से जिन संस्कारों 
का प्रतिपादन होता है वे मनुष्य के परिपूर्ण विकास 
होते हैं और उनका प्रचलन प्रारम्भ समय से ही था। 


३/१/३ 



































संस्कारों की संख्या को लेकर अनेक आचार्यों में मत भिन्‍नता है 





किसी आचार्य ने इनकी संख्या ग्यारह बताई है।' कोई आचार्य कहता 
है कि इनकी संख्या तेरह है।* एक अन्य आचार्य ने चालीस की संख्या 
तक संस्कारों की गणना की है। मानवीय सदर्भों में मानव शास्त्र 

. आचार्य मनु ने गर्भाधान, पुंसवन, सीमन्तोन्‍नयन, जातकर्म, नामधेय 
आदि सत्रह संस्कारों का उल्लेख किया है | महर्षि याज्ञवल्क्य मनु द्वारा 
गिनाये गए संस्कारों में केशान्त संस्कार को संस्कार के रूप में स्वीकार 
नहीं करते। इसलिए याज्ञवल्क्य के मत में सोलह संस्कार ही हैं जबकि 
आचार्य मनु के मत से केशान्त संस्कार भी संस्कार हैं।' 

संस्कारों की महत्ता को स्वीकार करते हुए इनका विभाग क्‍ 


अलग-अलग रूप में किया गया है। जो संस्कार बालक के जन्म लेने 





के पूर्व किये जाते थे उन्हें प्राकूजन्म संस्कार कहा जाता था। जो 


संस्कार प्राणी के जन्म के बाद किन्तु उसके मरण के पूर्व किये जाते थे 





जाता 





उन्हें शिक्षा सम्बन्धी अथवा आश्रम सम्बन्धी संस्कार कह दिया : 









संस्कार व्यक्ति के मरने के पश्चात्‌ सम्पादितः 





मरणोत्तर संस्कार कहलाते थे। - 3 अं आह 2 























विष्णु पुराण में संस्कारों की कोई निश्चित संख्या न ही है और 








न ही उनका कोई विधिवत्‌ वर्णन किया गया डढै। कथाक्रम के सम्बन्ध 


में संकेत रूप में कुछ संस्कारों का कथन किया गया है। महर्षियों ने 





प्रश्न और प्रतिप्रश्न के सम्बन्ध में यह कहा है कि पिता को चाहिए 

जब पुत्र का जन्म हो तो वह उस समय होने वाले पुत्र का जात संस्कार 
करे। इस संस्कार के वर्णन में यह संकेत किया है कि उस समय 
ब्राह्मणों को पूर्व दिशा की ओर मुख करके बैठावे और बालक के 
अभ्युदय के लिए अभ्युदयात्मक श्राद्ध करे। तब डिजांतियों के अनुकूल 
... देवताओं तथा पितरों को तृप्त करने के लिए श्राद्ध करे।' 


संस्कारों के इस क्रम में यह वर्णन आया है कि पुत्र के जन्म के. 





 दशर्वें दिन पुत्र का नामकरण करे। नामकरण करते हुए बालक के पहले. 
. अक्षर का वाचक शब्द देववाची हो और तव वर्ण वाचक शब्दों का 


प्रयोग किया जाय । इसमें ब्राह्मण के नाम के आगे शर्मा, क्षत्रिय के नाम 





. के आगे वर्मा, वैश्य के नाम के आगे गुप्त और शूद्र के नाम के आगे 





करना चाहिए। इसी प्रकार वहाँ लिखा है 


दास शब्द का प्र 























बालक का जो नामकरण किया जाय उसमें ऐसे शब्द का प्रयोग 





न किया जाय जो अर्थहीन हो, अपशब्द का वाचक हो, अमांगलिक हो _ 
तथा कुत्सित अर्थ देने वाला हो। पुराणकार लिखते हैं कि नामकरण 
करते समय यह ध्यान रखना चाहिए कि बालक का नाम बहुत छोटा 

. भी न हो और बहुत लम्बा भी न हो। अर्थात्‌ बालक के नाम की अति _ द 

और अतिदीर्घ स्थिति ठीक नहीं है। बालक का नाम ऐसा किया 


जाना चाहिए जिसके उच्चारण में असुविधा न होती हो। इस रूप में 





लघुता 


ऐसा नाम हो जो उच्चारण में सरल हो जिसका अर्थ सहज हो और 
जिसके नाम लेने से मन प्रसन्न होवे।* 

इस रूप में जात कर्म संस्कार के पश्चात्‌ नामकरण संस्कार का 
महत्त्व इस रूप में देखा जा सकता है जिसमें बालक को एक संज्ञा 


मिलती है और वह अपने परिचय से अपने जीवन को व्यतीत करने के 





योग्य हो जाता है। इसलिए इस संस्कार को महत्त्वपूर्ण संस्कार के रूप 


डा में रेखांकित किया जा सकता है। 


... ततश्चनाम करर्वीत पितैव दूशमेडहनि। 
देवपर्व नराख्यं हि शर्मवर्गादि संयुक्तम्‌[.... 0 
ब्राह्मणस्थोक्तं वर्मेति क्षत्रसंश्रयम्‌| हम पा 
[पशब्दयुतं तथा। ' 





































नामकरण संस्कार के पश्चात्‌ उपनयन संस्कार का विधान विष्णु 





पुराण में किया गया है। वहाँ पर यह लिखा गया है कि उपनयन 
संस्कार किए जाने के पश्चात्‌ बालक को गुरुगुह में निवास करना 
चाहिए और विधिपूर्वक अध्ययन करना चाहिए। इस क्रम में वहाँ पर 
. यह नहीं लिखा गया है कि किस अवस्था में बालक का उपनयन 
संस्कार किया जाना चाहिए और किस अवस्था में उसे गुरु गृह भेजना 
चाहिए । मनुस्मृति कार ने इस सम्बन्ध में निर्देश किया है ! विष्णु पुराण 
में यह उल्लिखित है कि जब बालक का विद्या अध्ययन संस्कार हो 
जाय तो अपने आचार्य को विधिवत्‌ दक्षिणा दे कर गृहस्थ आश्रम में 


प्रवेश करने की अनुमति प्राप्त करे।* 








विवाह का संस्कार जीवन में सम्पन्न होने वाला एक ऐसा संस्कार 








अपने जीवन को संचालित करते हैं। ऋग्वेद का एक ऐसा उदाहरण 





जिसमें यह कहा गया है कि विवाह के समय वर-वधू से कहता है 





ग्रहण करता 


























अपना जीवन चलाने के लिए उसे स्वीकार करता है।* विष्णु 

पुराण में विस्तार से संस्कारों की चर्चा नहीं है। अनेक कथानकों के 
सन्दर्भ में विवाहों की चर्चा है जिनमें बलराम जी के द्वारा रैवत की पुत्री 
रेवती के पाणिग्रहण संस्कार का उल्लेख है।' इसी प्रकार से भगवान 

: कृष्ण के अनेक विवाहों से उनके एक ऐसे विवाह की चर्चा है जो युद्ध 
के बीच में हुआ और जिसमें श्री कृष्ण ने रुक्‍म की पुत्री रुक्मिणी 
हरण किया था। यद्यपि रुक्मिणी श्री कृष्ण की पति रूप में कामना 
करती थीं और श्रीकृष्ण भी उससे विवाह करना चाहते थे किन्तु रुक्‍म 

ने ऐसा नहीं किया। तब श्री कृष्ण ने रुक्मिणी का हरण किया और 
उसके साथ विवाह किया। पुराणकार ने इस विवाह का संकेत करते हुए 
यह लिखा है कि रुक्मिणी का राक्षस विधि से विवाह किया गया था, 
क्योंकि ऐसा विवाह राक्षस विवाह होता है ॥# यद्यपि प्राचीन समय में भी 

. राक्षस विवाह का उल्लेख है क्योंकि तब आठ प्रकार के विवाह होते थे 


जिनमें से राक्षस विवाह भी एक तरह का विवाह था जिसे उच्च वण 











के लिए ठीक नहीं माना जाता था ।* 


ऋक् १० / ८५ / ३६ 


























इस संस्कार के पश्चात्‌ विष्णु पुराण के श्री कृष्ण के चरित्र में 


अन्त्येष्टि संस्कार का उल्लेख किया गया है, वहाँ पर इस संस्कार को 





ओध्व॑दैहिक संस्कार कहा गया है। इस कथा क्रम में यह वर्णित है जब 

भगवान्‌ श्रीकृष्ण की लीला समाप्त हो गई तो उन्होंने यादवों के संहार 

: का रास्ता प्रशस्त किया। प्रभास क्षेत्र में सभी यादव एकत्रित 
उन्होंने मधु पान किया। मधु पान करने के पश्चात्‌ वे परस्पर संघर्ष 

गये और उस स्थिति में यादवों के संहार में योगदान किया। स्वयं 

श्रीकृष्ण ने भी अपनी इच्छा से अपने शरीर का परित्याग किया। बाद 


में बलराम, रुक्मिणी, रेवती, उग्रमसेन, वसुदेव, देवकी और रोहिणी 





आदि ने अग्नि में प्रवेश कर स्वयं को समाप्त कर लिया। इस स्थिति 
में केवल अर्जुन ही ऐसे रह गये और उन्होंने ही उन यदुवंशियों का 


अन्त्येष्टि संस्कार किया, जिसे वहाँ पर ऑओरध्वदैहिक संस्कार कहा 











गया । 


,. ततश्रूचान्योन्यमूश्येत्य क्रोधसंस्त लोचना:। 
जघ्नु: परस्पर ते तु शस्ये देवबलात्कता:। 











'अजन्म्‌यम॒रे विष्णावप्रमेनेडस्विलात्मनि 
तत्याज मानुषं देहमतीत्य॑ त्रिविधां गतिम्‌| 


अल. कह. 



















ख) पारिवारिक सम्बन्धों का नैतिक तथा आचारात्मक स्वरूप 
इस संसार की जो व्यवस्था है उसमें जैसे ही जीव अपने कर्म फल 
के अनुसार मनुष्य रूप में अवतरित होता है, सर्व प्रथम उसे परिवार 
का आश्रय मिलता है और उस परिवार के माता-पिता, भाई-बहिन, 
पति-पत्नी, आदि ऐसे होते हैं, जो उसके जीवन को ठीक प्रकार से 
चलाने में सहयोगी होते हैं। इसीलिए जहाँ व्यक्ति का वैयक्तिक जीवन 
महत्त्वपूर्ण है, वहीं उसकी पारिवारिक स्थिति भी उसके लिए कम 
महत्त्वपूर्ण नहीं है। ड़ 
इस स्थिति का अनुभव करके ही पुराणकार व्यक्ति के लिए और 
उससे सम्बन्धित परिवारी जनों के लिए ऐसी नीतियाँ और 
... आचार-व्यवहार का कथन करते हैं, जिससे सभी में परस्पर सामञअजस्य 
... बना रहे और सभी लोग एक दूसरे के लिए सहयोगी बनकर कार्य 
हा करते रहें | इसी के साथ ही पुराणकारों ने सृष्टि के अन्य जीवों में और 
. मनुष्यों में जो मूलभूत अन्तर देखा है और जिस अन्तर के कारण 
मनुष्य और पशु में भेद किया है, वह नीति और आचार का ही स्वरूप 






















आचारवान होना इसलिए आवश्यक है क्योंकि इसी 
अपना तथा अपने परिवार 


समाज के लिए 





आदर्श बन 
























पिता-माता :- 
परिवार में पिता और माता दोनों ही ऐसे होते हैं जिनके 
लालन-पालन पर व्यक्ति का पूरा जीवन आधारित होता है। यद्यपि 


माता की स्थिति पिता की अपेक्षा अधिक आदर्य और श्रेष्ठ मानी गई. 





. हैं # तथापि पिता पोषण करने के कारण कम आदर का पात्र नहीं है। 
यही कारण है कि भारतीय परम्परा में माता-पिता का आदर करने के 
लिए स्थान-स्थान पर कहा गया है। औराम ने अपने पिता के आदर 
को प्रकट करते हुए यहाँ तक कहा था कि मैं अपने पिता के लिए 
अपना जीवन दे सकता हूँ उनके लिए भयंकर विष भी पी सकता हूँ | 
माता कौशल्या, पत्नी सीता और राज्य का परित्याग भी कर सकता 

.. हूँ उन्होंने भरत को सम्बोधित करते हुए कहा था कि जो व्यक्ति पिता 

के वचनों का उल्लंघन करता है वह स्वेच्छापूर्वक अपना जीवन व्यतीत 

करता है और जीते जी मृत्यु जैसा है विष्णु पुराण में पिता के प्रति. 


आदर करने के भाव को और उनकी आज्ञा पालन को महत्त्व दिया गया 








है। वहाँ पर यह निरूपित है कि पिता सर्वत्र प्रशंसनीय है। वे 
परम: गुरु हैं । इसलिए उन्हींकीस्तुति करनी चाहिए | 


५ हे प्‌ ये 2४ श् हे ः | क ४१४ 33 हक हा हि न 
























_ पुराणकार ने एक स्थान पर नर रूप में अवतरित भगवान्‌ श्री 


कृष्ण से यह कहलवाया है कि जो दिन माता-पिता की सेवा करे बिना 


व्यतीत हो जाता है वह दिन कल्याणकारी नहीं मानना चाहिए।' 


इस पुराण में अनेक ऐसे सन्दर्भ हैं जिनमें पिता के विविध रूपों 


|] 


को देखा जा सकता है जिनमें से राजा उत्तानपाद के दो रानियाँ थीं। 





'एक का नाम सुनीति था और दूसरी का नाम सुरुचि था। यद्यपि सुनीति 
राजमहिषी थीं तथापि राजमहिषी के प्रति राजा का प्रेम अल्पमात्रा में 
था। एक बार राजमहिषी का पुत्र ध्रुव जब राजा की गोद में बैठा तो 
राजा ने पिता होते हुए भी अपनी दूसरी पत्नी के प्रभाव में आकर पुत्र 
का तिरस्कार किया। यह पिता के अनुरूप व्यवहार नहीं था।'* 

एक दूसरा सन्दर्भ दैत्यराज हिरण्यकशिपु और उनके पुत्र प्रहलाद 
.... का है। प्रहलाद के पिता ईश्वर को नहीं मानते और वे चाहते हैं कि 
उनका पुत्र ही ऐसा करे। इसके लिए वे प्रहलाद को आचार्यों के 
भेजते हैं और उनसे कहते हैं कि वे प्रहलाद को ऐसी शिक्षा दें जिससे 


उसकी बुद्धि पलट जाय और वह मुझे ही विष्णु का अवतार मानने 














प्रहलाद की 





 लगे। इसके लिए वह अनेक प्रकार के यत्न करता है किन्तु प्र 
नहीं पलटी 0 हक जा कह 



























प्रहलाद के इस आचरण से हिरण्यकशिपु क्रोधित हो जाता 


और पिता के रूप में ऐसा व्यवहार करता है जो कल्पना से परे है। 





पहले वह पाकशाला के रसोइयों से कहता है कि मेरा यह पुत्र दुष्ट तथा 
दुर्मति है इसलिए इसे विष देकर मृत्यु दे दो। राजा की बात मानकर 
हक 


और अधिक क्रोधित होता है और तब वह उसे पहाड़ से गिरवाता है, 


ह रसोइये ऐसा करते हैं किन्तु प्रहलाद मृत्यु से बच जाता है।' क्‍ राजा इ 





शक 





अग्नि रूपा कृत्या से भस्म करने का प्रयत्न करता है। इसके साथ-सा 


हिरण्यकशिपु पिता के रूप में हृदय हीनता का ऐसा परिचय देता है 





जिसकी कल्पना नहीं की जा सकती। कभी वह उसे समुद्र में फिकवाता 
है कभी नांगों से डसवाता है और अन्त में प्रहलाद की भक्ति से 


.. अभिभूत होकर नूसिंह रूप भगवान का अवतार होता है। 


१. लस्‍्थेतां दानवाश्चेष्टां दृष्ट्वा देत्पतेर्भयान्‌ | 
'आचक्षु: स चोवाच सूदानाहय सत्वद: | 
है सूदा! मम पुत्रोड्सावन्येषामपि दुर्मति | 
कुमार्गेदेशिका दुष्टो हन्यतामबिलम्बितम्‌ | 














हा हलाहल विषं तरस्य सर्वभक्षषु दीयताम्‌ू | 
“ 'अविज्ञा तमसौ पापो हन्यताम्‌ मा विचार्यताम्‌ | 
ते तथैव ततश्च॒क्र: प्रहलादाय महात्मने | 
विष्‌मदात यथाजञ्ञप्त पित्रा तस्य महात्मन: 
हलाहल विष घोरमनन्तोच्चारणेन स: | 
पहान्नेन मैत्रेय वुभुजे तदा | 











































विष्णु पुराण में एक ऐसे पिता का सन्दर्भ आया है, जिसमें वह 
पिता अपने जीवन में विषयों से तृप्त न होने के कारण अपने पुत्र से 
युवावस्था माँग लेता है। कथानक इस प्रकार का है जिसमें यह कहा 
गया है कि राजा नह्ुष के छह पुत्र थे। उनमें से एक का नाम ययाति 
था, शुक्राचार्य के शाप के कारण ययाति असमय में ही बूढ़ा हो गया 
था इसलिए उसने अपने पुत्र यदु से उसका यौवन माँगा। उससे 'ययाति 
ने कहा कि मैं आचार्य शुक्र के शाप से बुछ हो गया हूँ। मेरी इच्छा पूर्ण 
नहीं हुई इसलिए तुम मुझे अपना यौवन दो। पुत्र के द्वारा पिता 
इच्छा अस्वीकार करने पर पिता ने उसे शाप दे दिया। ययाति के दूसरे 
पुत्र ने भी ऐसा ही किया। ययाति का जो सबसे छोटा पुत्र था जिसका 
नाम पुरु था उससे ययाति ने कहा कि तुम मुझे अपना यौवन दो। यह 
सुनकर उसने कहा किज्हे पिता! यह तो आपका मुझ पर असीम 
अनुग्रह है। आप मेरी युवावस्था ग्रहण करें और मैं आपकी वृद्धावस्था 
लेता हूँ। पुत्र की युवावस्था लेकर ययाति ने बहुत दिनों तक 
सांसारिक विषयों का उपभोग किया किन्तु इससे उसके मन को शान्ति 
नहीं प्राप्ति हुई। उन्होंने विचार किया कि यह संसार और संसार 
समग्र वस्तुयें एक ही व्यक्ति के लिए पूरी नहीं हैं। और कोई 
नहीं है जो इनके भोग से परम तृप्त हो सका है। यह विचार कर 
उन्होंने पुत्र का यौवन उसे वापस कर दिया और अपने राज्य का 
करने के 











ऐसा 














जे अल तर ० ० अकमकलणण ० का हल्का कर कटा कद 





















इन पिताओं के विपरीत आचरण और व्यवहार करने वाले दूसरे 
के सन्दर्भ भी विष्णु पुराण में उपलब्ध हैं जैसे कि वसुदेव और 
नंद आदि। कंस ने प्रसन्‍न होकर वसुदेव का देवकी के साथ विवाह. 
किया किन्तु जब नारद जी ने कंस को यह कह् दिया कि देवकी के गर्भ 





से उत्पन्न होने वाला आठवां पुत्र तुम्हारा बध करेगा तो कंस ने वसुदेव 
और देवकी को कारागार में डाल दिया। बाद में वसुदेव ने कहा कि मैं 
अपने प्रत्येक पुत्र को तुम्हारे सामने उपस्थित करूँगा। अपने वचनों का. 
पालन करते हुए उन्होंने वैसा किया भी किन्तु जब शऔकृष्ण का अवतार 
हुआ तो उन्हें बचाने के लिए वसुदेव कृष्ण को लेकर ब्रज की ओर गए। 
जिस समय वसुदेव जा रहे थे तब घनघोर वर्षा हो रही थी और चारों 
ओर का वातावरण भयावना तथा डरावना था। यद्यपि पुराणकार ने यह 
वर्णन किया है कि भगवान की कृपा से वसुदेव का मार्ग सरल हो गया. 
था किन्तु वसुदेव ने पुत्र के स्नेह के वशीभूत होकर उन्होंने श्रीकृष्ण को 


- गोकुल पहुँचाया। इधर कारागार से मुक्त होकर वसुदेव ने नंद को यह 











सूचना दी कि आपको बालक उत्पन्न हुआ है, इसलिए आप प्रसन्न हों। 
बाद में कंस के अनुचरों ने अनेक राक्षसों को भेज कृष्ण को मारने का 





प्रयत्त किया किन्तु कृष्ण ने उन सबका वध कर दिया। 
आपदाओं के रहते हुए भी नंद ने श्रीकृष्ण 
और पुत्रवत्‌ कृष्ण का पालन किया। इससे 
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विष्णु पुराण की कथाओं के क्रम में जिस प्रकार से पिता के 
व्यवहार का संकेत मिलता है उसी तरह से माताओं के स्वभाव और 
व्यवहार का संकेत भी किसी न किसी रूप में प्राप्त है। उदाहरण के 
लिए हम यहाँ पर राजा उत्तानपाद की पत्नियों सुनीति और सुरुचि का 
दृष्टान्त दे सकते हैं | दोनों की मनोवृत्तियों में माता रूप में पर्याप्त अन्तर 
. है। सुरुचि ईर्ष्या वश पुत्र ध्रुव का अपमान करती है और सुनीति ध्रुव 
के अपमानित होने पर भी अपनी सौत के प्रति आक्रोश व्यक्त नहीं 
करती है। वह श्रेष्ठ माता के रूप में पुत्र को सत्कर्म करने की आज्ञा 
देती है ओर यह बताती है कि इसी से उसका मार्ग प्रशस्त होगा। इन 
दोनों में से एक ईष्यीलु किन्तु दूसरी उदार व्यवहार वाली हैं।' 

कृष्ण चरित्र में भी दो मातायें उल्लेखनीय हैं। एक देवकी दूसरी 
यशोदा | देवकी कारागार में रहकर अनेक प्रकार के कष्ट भोगती हैं 
और अन्त में अपने पुत्र कृष्ण की रक्षा के लिए उसे अपरिचित हाथों 
में गोकुल भेज देती हैं। यह उसका वात्सल्य है। यशोदा यह जानती है 
कि कृष्ण उसका पुत्र नहीं है किन्तु वह कृष्ण का पालन-पोषण उसी 
तरह से करती हैं जैसे कोई अपने पुत्र का पालन-पोषण करता है। जब 
कभी कृष्ण पर कंस द्वारा दी गई आपत्ति आती है तो यशोदा व्यथित 
हो जाती है। मात रूप में यशोदा कृष्ण के लिए बह्डुत अधिक स्नेहवाली 
हो जाती हैं और वे यह सोच नहीं पाती कि कृष्ण के बिना के कैसे 


























पति-पत्नी: - 
के जीवन के संचालन में दाम्पत्य सम्बन्ध एक ऐसा 
सम्बन्ध है जिसकी तुलना अन्य किसी सम्बन्ध से नहीं की जा सकती 


है। यह सम्बन्ध समाज के आदिकाल से चला आ रहा है और इसे 





जीवन का मूल सम्बन्ध माना जाता रहा है। इसमें पति 
लिए कुछ नियम भी निर्धारित किए गए थे जिनमें से एक महत्वपूर्ण 
नियम यह था कि वे दोनों एक-दूसरे के प्रति समर्पित हों। विष्णु पुराण 
में जब हम इस सम्बन्ध को लेकर देखते हैं तो हमें पति और पत्नी के 





रूपों में ऐसा दिखाई देता है कि तब अनेक विवाह करने की परम्परा 
थी जिसमें पति अनेक पत्नियाँ रखता था। राजाओं के और ऋषियों 


के 
भी ऐसे अनेक आख्यान हैं, जिनके आधार पर यह पुष्ट होता है कि 


तब ऋषि और राजा अनेक विवाह करते थे। 





एक आख्यान इस प्रकार का प्राप्त है जिसमें ऋषि सौभरि कन्या 


प्राप्ति की इच्छा से राजा मान्धाता के पास गए और उनसे कड्ा 












































इस पर ऋषि ने कहा कि जो कन्या मुझे पसन्द करेगी, मैं उसी 


से विवाह करूँगा। ऋषि ने तपस्या के बल से सभी कन्याओं को 








आकुष्ट किया और उनके साथ मान्धाता की सभी कन्याओं का विवाह 


हुआ । बाद में सौभरि ने उन सभी को अपनी तपस्या के बल से सुखी 
किया और पिता के पूछने पर उनमें से प्रत्येक ने कहा कि वे अर्थात्‌ 
ऋषि सौचरि उनके पति सबसे अधिक उसे ही चाहते हैं। वे अन्य किसी 
दूसरी स्त्री के पास जाते ही नहीं हैं।' 

यहाँ दो तथ्य दृष्टव्य हैं जो पतियों के व्यवहार को प्रदर्शित करते 


...  हैं। एक तो यह कि पति चयन में कन्या स्वतन्त्र थी। इसलिए ऋषि 


. सौभरि ने अपनी तपस्या के प्रभाव से बलातू राजा की कन्या से विवाह 


. नहीं किया। जब मान्धाता की कनन्‍्याओं ने उनका वरण किया, तभी 





उन्होंने राजा की कन्‍्याओं से विवाह किया दूसरा तथ्य यह भी दृष्टूव्य 





है कि पिता के पूछे जाने पर सभी कन्‍्याओं ने यह कहा कि वे सबसे 








अधिक उसे ही चाहते हैं। इससे पति का पत्नी के प्रति 





दाम्पत्य जीवन का परम आधार है 







































पाण्डव वंश में भी इसी प्रकार से कथा है जिसमें शूरसेन राजा के _ 





मित्र कुन्ति को सन्‍्तान हीनता थी। राजा शूरसेन ने अपनी कन्या प्रथा 
.. को पुत्री के रूप में कुन्ति को दिया था। राजा कुन्ति ने पृथा नाम की 
उस पुत्री का विवाह पाण्डवों के राजा पाण्डु के साथ कर दिया था। बाद 

. में इन्हीं पाण्डु के साथ माद्री का भी वरण हुआ और पाण्डु दो पत्नियों 
के पति बने। इन दोनों स्त्रियों से जो पुत्र उत्पन्न हुए वे पाण्डु कहे. 

गए। 

इसी तरह से राजा देवक के चार पुत्र और बवृकदेवा, उपदेवा 

देवरक्षिता, श्रीदेवा, शान्तिदेवा, सहदेवा, देवकी, नामकी सात कन्‍्यायें _ 


थीं। ये सभी कनन्‍्यायें वसुदेव को विवाही गईं और इन सातों के पति _ 





वसुदेव हुए ।' 
कुछ ऐसे पतियों का उल्लेख भी है जो या तो स्वयम्‌ स्त्री पर 
आसकत होकर उसे पत्नी बना लिया अथवा स्त्री के आसक्त होने पर 


उससे विवाह कर लिया, फिर यह विवाह भले ही बलपूर्वक हरण करके 






देखा और वह उस पर आसक्त 
















उसने उर्वशी से अपनी कामना की पूर्ति की आकांक्षा की। उर्वशी 

भी राजा पर आसकत होकर अपनी शर्तों के साथ 'राजा के साथ रह 
गई । इसमें राजा की आसक्ति मुख्य हेतु थी।' दूसरी ओर श्री कृष्ण का 
चरित है। श्री कृष्ण और रुक्मिणी के विवाह की कथा ऐसी है जिसमें 
कुण्डिलपुर निवासी राजा भीष्मक के एक पुत्र रुक्मी और एक पुत्री 
रुक्मिणी थे। रुक्मिणी भगवान्‌ श्री कृष्ण को चाहती थी और और पति 
रूप में उनका वरण करना चाहती थी। श्रीकृष्ण रुक्मिणी की इस इच्छा 
से प्रसन्‍न थे और वे भी रुक्मिणी को अपनी पत्नी बनाना चाहते थे, 
रुक्‍्मी औ कृष्ण से डेष करता था, इसलिए श्री कृष्ण द्वारा रुक्मिणी की 
याचना किए जाने पर भी रुक्‍मी ने रुक्मिणी श्री कृष्ण को नहीं दी और 
उसने अपनी बहिन का विवाह शिशुपाल के साथ करने का निश्चय 
किया | इस स्थिति में श्री कृष्ण और शिशुपाल तथा रुक्‍मी के साथ युद्ध 
होने की स्थिति बनी और घोर युद्ध हुआ। बाद में श्री कृष्ण ने रुक्मिणी 
का हरण कर लिया और प्रसन्‍्नतापूर्वक उसके साथ विवाह किया ।* इस 
विवाह में यह दुृष्ट्व्य है कि रुक्मिणी अर्थात्‌ स्त्री ने पुरुष को पसन्द 
किया था जब कि राजा पुरुरवा के विवाह में स्त्री को पुरुष ले पसन्‍्द्र'. 


किया था। 


































१. वि. पु. (२), पु. ३६-३७ 
२... निर्जित्य रुक्मिणं सम्यगुपमेये च्‌ रुक्मिणीमू | 
( विवाहेन सम्प्राप्ता मधु सूदन: || 


वही, पृ० २६९ 





४ ( मर ) 





























विष्णु पुराण में एक आख्यान इस प्रकार का प्राप्त होता है जिसके 
अनुसार एक पत्नी अपने पति के लिए अनेकों जन्म तक प्रतीक्षा करती 


रही । प्राचीन समय में शतधनु नाम का एक राजा था जिसकी पत्नी का 





नाम शैव्य था। उन दोनों ने बहुत समय तक भगवान्‌ की अर्चना की 
*.. किन्तु जब दोनों का. शरीर छूटा तो रानी ने काशी नरेश की पुत्री के 
रूप में जन्म लिया, जबकि राजा ने अपने एक अशुभ कार्य के कारण 
श्वान योनि में जन्म लिया। काशी नरेश ने जब अपनी पुत्री का विवाह 
करना चाहा तो उसने इसका निषेध कर दिया और अपनी दिव्य दृष्टि 
से यह जान लिया कि उसका पति श्वान रूप में उत्पन्न हुआ है। तब 
रानी ने प्रयत्न पूर्वक राजा को श्वान योनि से मुक्त कराया। बाद में 
अपने अकर्म के कारण राजा श्रुगाल, भेड़िया, गीध, कीआ, मयूर को 
योनिओं में उत्पन्न हुआ और सभी जगह रानी ने उसे उसको उस 


योनियों से मुक्त कराया। बाद में रानी ने उस राजा के राजकुमार होने 





पर उससे प्रेम पूर्वक विवाह किया और पुनः उसे पति रूप में प्रा ्त 
किया ।' इस प्रकार से पति और पत्नियों की स्थिति का वर्णन करते हुए 





विष्णु पुराणकार का यह अभिमत है कि इन दोनों के बीच परस्पर प्र 





गान्जपनन्दन: |... 
चकार स:॥  वि.पु.३/१८/८९ 

















पुत्र-पुत्री :- क्‍ 
विष्णु पुराण में अनेक ऐसे आख्यान हैं, जिनमें पुत्र के आचरण 
और व्यवहार का संकेत मिलता है। इनमें से भागीरथ, शऔराम, पुरुरवा, 
कंस, प्रहलाद और ध्रुव का स्मरण किया जा सकता है। सगर के साठ 
हजार पुत्रों ने जब महर्षि कपिल का अपमान किया और वे ऋषि के 
श्राप से भस्म हुए, तब उसी वंश में उत्पन्न होने वाले भगीरथ ने अपने. 
कठोर तप से गंगा को पृथ्वी पर अवतरित किया। दिलीप के इस पुत्र 
ने अपने पूर्वजों के लिए न केवल कटोर तप किया अपितु उसने एक 
प्रकार से ओ्रेष्ठ पुत्र का ऐसा व्यवहार किया जो आदर्श व्यवहार हो 
सकता है।/।. 
श्रीराम के रूप में यहाँ पर हम एक ऐसे पुत्र के चरित्र का 
उदाहरण दे सकते हैं जिन्होंने न केवल राक्षसों के विरुछ अपने पुरुषार्थ 
का प्रदर्शन किया और रावण से सीता हरण का प्रतिशोध लिया, अपितु 
. अपनी विमाता की इच्छा का आदर करते हुए वे अपने पिता की आज्ञा 
मान कर वन में चले गये। ऐसा करते हुए उन्होंने उस अयोध्या का 
. परित्याग कर दिया जिसका अधिकार उन्हें था और जिस पर उन्हें 
राज्य करना चाहिए था।* क्‍ 
इसी तरह का एक कथा प्रसंग महर्षि पाराशर ने इस प्रकार का 
प्रस्तुत किया जिसमें नहुष के छह पुत्रों का कथन किया गया है। इनमें... 
से एक पुत्र का नाम ययाति था जिसे शुक्राचार्य ने वृद्ध होने का आप 
: दे दिया था। ययाति असमय में ही वृद्ध हुआ इस लिए उसके मन में. 
भोग इच्छा बनी रही और अपनी इच्छा की पूर्ति के लिए उसने अपने _ 
पुत्रों से उनका यौवन माँगा। ययाति के जितने भी पुत्र थे 


हा 77777 आय मदद एक 74067] 
पितव्चनात अगणित राज्याभिलाणी आश्रिभार्यासमेतो ; 
























उनमें से जो प्रथम पुत्र था उसने पिता को अपना यौवन देना 
अनुकूल नहीं माना फलस्वरूप ययाति ने उसे श्राप दे दिया। बाद में 
ययाति ने द्वितीय पुत्र तुर्वसु से अपनी वृद्धावस्था लेने को कहा-इस पुत्र 
ने भी पिता की आज्ञा मानने से इंकार कर दिया। तब राजा ययाति 
द्रत्पय और अनु को भी कहा कि वे पिता की वृद्धावस्था ले लें और 
अपना यौवन उन्हें दे दें। इन दोनों पुत्रों ने भी ययाति की इच्छा पूरी 
करने में असमर्थता व्यक्त कर दी और अपनी युवावस्था देने से इंकार 
कर दिया। राजा ययाति ने अपने पुत्रों के इस व्यवहार पर और अपनी 
आज्ञा न मानने पर उन सभी को शाप दे दिया और राज्य च्युत कर 
दिया। अन्त में शर्मिष्ठा के छोटे पुत्र पुरु से अपने यौवन देने की कामना 
ययाति ने की | इसके उत्तर में पुरु ने बड़े ही आदर भाव से अपने पिता 
की वृद्धावस्था लेने की स्वीकृत दी और अपना यौवन उन्हें दे दिया। 


ययाति की आज्ञा पा पुत्र ने कहा था कि हे पिता! यह आपका मुझ पर 





परम अनुग्रह है। इसे मैं अवश्य स्वीकार करूुँगा।' 
इस कथानक में हम एक ही पिता के दो प्रकार के पुत्रों 


हैं। एक प्रकार के पुत्र वे हैं जो अपने पिता की आज्ञा की उपेक्षा कर 











एक पुत्र दैत्य कुल में उत्पन्न हुआ प्रहलाद भी है यद्यपि वह देत्य 
कूल में उत्पन्न हुआ है तथापि उसका व्यवहार अपने पिता के प्रति इस 
प्रकार का है जैसा व्यवहार एक अ्रेष्ठ पुत्र का हो सकता है। प्रहलाद 
जन्म से ही भगवत्‌ भक्त था। उसकी दृष्टि में ईश्वर की सत्ता ही परम 
सत्ता थी और उसके अतिरिक्त अन्य किसी भी सत्ता को वह नहीं 
. मानता था। दैत्य राज हिरण्यकशिपु अपने को सर्वश्रेष्ठ मानता था। वह 
यह कहता था कि मेरे अतिरिक्त इस संसार में और कोई नहीं है मैं 
एक मात्र ऐसा ओष्ठ राजा हूँ, जिसके अधीन सम्पूर्ण पृथ्वी है और 
मेरी आज्ञा का उल्लंघन कोई नहीं कर सकता है। एक बार उसने 
भगवत्‌ भक्ति करते हुए अपने पुत्र को देखकर कहा था कि मूर्ख |! जिस 
विष्णु का वरण तू मेरे समक्ष कर रहा है और उसे इस संसार का कर्ता 
तथा धर्ता बता रहा है वह कौन है, कहाँ है, मुझे बता। उसने पुत्र 
प्रहलाद से कहा था, तू मूर्ख है। मेरे अतिरिक्त इस पृथ्वी पर और कोई 
ईश्वर नहीं हो सकता है। यदि तू बार- बार इस प्रकार से कहता रहेगा .. 


के 


. तो निश्चित रूप से तुझे मृत्युदण्ड प्राप्त हीगा। 
हिरण्यकशिपु के यह कहे जाने पर भी जब प्रहलाद ने विष्यु के 
स्मरण से अपने आप को विरत नहीं किया तब उसके पिता ने विष 
पर्वत से नीचे गिरवाकर, जलती हुई अग्नि में फिकवा कर, 











दिलवाकर, प 


ब्रवीषि पज:-पुन: | 





जाय । 























विशाल हाथी के पैर के नीचे दबवाकर प्रहलाद को मारना चाहा।. | 
किन्तु भगवत्‌ कृपा के आश्रय को पाकर प्रहलाद अमर रहा और किसी. 
प्रकार से मारा न जा सका। बाद में जब वह स्वयं प्रहलाद को मारने 
के लिए उद्यत हुआ तब नृसिंह भगवान प्रकट डुए और : उन्होंने 
हिरण्यकशिपु का वध किया। इसके बाद जब नृसिंहावतार भगवान ने 
प्रहलाद से वर माँगने को कहा तो प्रहलाद ने पिता की सद्गति की 
याचना की। प्रहलाद ने भगवान से कहा कि आप के प्रति दुर्भावना 
रखने के कारण मेरे पिता को जो पाप लगा है उससे वे मुक्त हो जायें। 
इसी प्रकार से मेरे देह पर शस्त्राघात करने पर, अग्नि में जलवाने जे 
. सर्पों के कटवाने से, पहाड़ से फिकवाने से तथा अन्य अनेक प्रकार से. 
. दुर्व्यवहार करने से जो पाप मेरे पिता को लगा हो, उससे वे मुक्त हो 


इस रूप में हम ऐसे पुत्र को देखते हैं जो अपने पिता डारा किये 
गए अन्याय को सहन करते हुए अपने पिता के प्रति किसी प्रकार की _ ह 
ध दुर्भावना नहीं रखता। इसी प्रकार का एक पुत्र ध्रुव भी है जो अपने 
माता-पिता द्वारा अपमानित किए जाने के बाद भी मन में किसी प्रकार 


दुर्भाव नहीं रखता। 


१९, मयि द्वेषान॒बन्धोडमूत्संस्तुताबुद्यते तव | 
मत्पित॒स्तक्॒तं पाप देव तस्य प्रणश्यतु |. 






नट द्रणादद्य तत्सम्भव्‌ चयतू हे मा 2 ह गया ह 





गुरु-शिष्य :- 5 

आश्रम धर्म का वर्णन करते हुए पुराणकारों ने ब्रह्मचर्य आश्रम के 
विषय में यह लिखा है कि जैसे ही बालक का उपनयन संस्कार सम्पन्न 
हो जाय उसे विद्याध्ययन के लिए गुरुगृह भेज देना चाहिए। 

वहाँ पर रहकर वह ब्रह्मचर्य पालन करतै हुए गुरु से विद्या प्राप्त 
करें और संध्या बंदन करते हुए सूर्य की उपासना करता हुआ गुरु को 
प्रणाम करे। शिष्य के लिए यह विधान किया गया है कि वह गुरु का 
आदर करे पूरे मन से उसका अनुसरण करे, गुरु जब बैठें तब शिष्य 
बैठे, गुरु जब चले तब शिष्य चले, गुरु के लिए भिक्षा की व्यवस्था 
करता हुआ जब गुरु भोजन कर लें तब भोजन करे। शिष्य को चाहिए 
कि वह कभी भी गुरु के विरुद्ध किसी प्रकार का आचरण न करे।' 

गुरु-शिष्य की इस परम्परा का पालन सभी ने किया है यहाँ तक 
कि ब्रहमम के अवतार श्रीकृष्ण ने भी ज्ञान प्राप्त के लिए गुरुगृह की 
यात्रा की। संदीपन मुनि के आश्रम में श्रीकृष्ण और बलराम अध्ययन 


के लिए गए और वहाँ पर उन्होंने अपने गुरु की सेवा उसी प्रकार से 


डर 


की जैसे कोई एक सामान्य शिष्य अपने गुरु की सेवा करता है। 


९ | क्‍ वि. पु. ( ९ ) ध पु, ५909 ह 



































विष्णु पुराण में दो कथायें इस प्रकार की हैं जिनमें आचार्यों के दो 

रूप देखने को मिलते हैं। एक में गुरु भय तथा लोभ के वशीभूत होकर _ 
प्रहलाद को ऐसी शिक्षा देते हैं जो उचित नहीं है प्रहलाद कहते हैं कि 
इस सृष्टि का संचालक परम पुरुष विष्णु है और वही इस सबकी रक्षा 
करता है। वह आदि, मध्य और अन्त से परे डै। इस संसार के जितने 
क्षी कारण है उन सबका कारण वही अकेला है। उसके स्मरण मात्र से 
जन्म, जरा और मृत्यु का भय जाता रहता है। जिसके प्रताप के आगे 
सूर्य का तेज न्‍्यून है और अग्नि भी जिसक समझ तेजस्विनी नहीं है। 
वह इस प्रथ्वी पर गौ ब्राहमण का पालक है। विश्व के सृजन करता के 
रूप में वह ब्रह्मा है, पालक के रूप विष्णु है और संहार के रूप में 
रूद्र है, वही विद्या है, वही अविधा है, वही सत्य है, वही असत्य है; 
वही अमृत है और वही विष है। वही प्रकृति रूप है, और वही निवृत्ति 
 खूप है। गे हा 
प्रहलाद के इस प्रकार कहने पर हिरण्यकशिपु क्रोधित हुआ। 
उसने प्रहलाद के गुरुओं से पूछा कि यह शिक्षा इसे किसने दी, इसके 
उत्तर में प्रहलाद के गुरुओं ने कहा कि यह शिक्षा हमारी नहीं है। हम _ 
इसे ऐसी शिक्षा: देगें, जिससे इसकी मति का विपरीत भाव बदल 
.._ जायेगा। इस रूप में उन्होंने प्रहलाद को सिखाया कि तुम्हारे पिता परम 
.  अष्ठ हैं। वे ही सभी देवताओं तथा लोकों के संरक्षक हैं। बाद में उन गुरूओं 














कृत्या जैसी भयानक राक्षसी का प्रयोग किया और ये चाहा कि उनका 
शिष्य प्रहलाद मृत्यु को प्राप्त कर ले जिससे हमारे राजा हम पर ग्रसन्न 
हो जायें।' 

इस रूप में प्रहलाद के गुरुओं का आचरण शास्त्र के अनुकूल 
नहीं माना जा सकता और उनके आचरण-व्यवहार से ऐसा प्रतीत 
होता है जैसे वे हिरण्यकशिपु से भयभीत होकर ऐसा व्यवहार कर रहे 
हैं। 

एक दूसरे गुरु इसके विपरीत हैं। वे अपने शिष्य को जिसका नाम 
निदाघ था। उपदेश करते हैं और उसे राज्य करने के लिए अपने राज्य 
में जाने देते हैं। कुछ दिन बाद उन्हें यह अनुभव होता है कि उनका 
शिष्य सांसारिक मोह में अधिक फेस गया है इसलिए उसे परम ज्ञान 
का उपदेश करते हैं। जब राजा को सत्‌-असत्‌ का विवेक हो जाता है 
तब वे कहते हैं कि हमारा यही उद्देश्य है और कर्तव्य भी है कि शिष्य 
को सत और असत्‌ का विवेक हो जाय।* इस रूप में ऋशभु गुरु के पद 
अनुरुप आचरण करते हैं। आदर्श गुरु के यही लक्षण हैं कि वह भय 





देंबे: किं अनन्तेन किं अन्नेन तवाश्रय: | 
.. पिता ते सर्व लोकानां त्वं तथैव भ्विष्यसि | 


_पहलममन 






बल 


;; _सकललकन 


.._ श्लाध्या: पिता समस्तानां लोकानां परमोगुरु: | 





थामि परमार्थस्तवोदित:।... वही २/१९/३४.ः 

















ञ्‌ ९४ 

कटठोपनिषद्‌ में यम और नचिकेता के प्रसंग में अतिथि के महत्त्व 
का कथन किया गया है और वहाँ पर यह संकेत किया गया है कि 
किसी के घर में आया हुआ अतिथि यदि वापस चला जाता है और 
उसका यथोचित सत्कार नहीं होता तो इससे गृहस्थ को अकृत का फल 
भोगना पड़ता है।' इसी तरह से एक स्थान पर यह लिखा हे कि 
अतिथि चाहे जिस वर्ण का हो, वह घर पर आया हुआ हो तो पूज्य 
होता डै। वहाँ पर यह लिखा गया है कि श्रेष्ठ वर्ण वाले के घर यदि 
नीच वर्ण का कोई अतिथि आ जाय तो भी उच्चवर्ण को उसका स्वागत 
करना चाहिए। क्योंकि अतिथि देव रूप होता है और सभी के लिए 
पूज्य होता है।* 

पुराण परम्परा में भी हम यह देखते हैं कि अतिथि का महत्त्व पूरी 
तरह से स्वीकार किया गया है। एक सन्दर्भ से ऐसा प्रतीत होता है कि 
तब राजांगणों के अन्य कर्तव्यों में एक कर्तव्य यह भी था कि वे 
अर्थ्य लेकर अतिथि की प्रतीक्षा करें और उसका स्वागत करें। राजा 
निदाघ के यहाँ जब ऋषि ऋभु गये थे तो उन्होंने यह देखा था कि 
उनका शिष्य निदाघ अर्थ्य लेकर अतिथि की प्रतीक्षा में बाहर खड़ा हुआ 
है। उसने ऋषि ऋभु के आने पर अर्ध्य देकर उनका स्वागत किया ।'* 


१ 
बट, 































गुृहस्थ आश्रम धर्म का निरुपण करते हुए विष्णु पुराण में यह 
कहा गया है कि अतिथि का यथोचित सत्कार करना गृहस्थ का प्रमुख 
धर्म है। वहाँ पर यह कहा गया है कि जब किसी गृहस्थ के घर में कोई 
अतिथि आये तो मीठे वचन बोलकर उसका स्वागत करना चाहिए 
यथाशक्ति उसके निवास का स्थान, उसके बैठने का आसन और उसके 
'शयन के लिए शैया देनी चाहिए। किसी भी स्थिति में उसका अपमान 
नहीं करना चाहिए। उसके साथ दुर्व्यहार नहीं करना चाहिए और कोई 
वस्तु यदि उसे दे दी गई है तो बाद में उसका पाश्वातात नहीं करना 
चाहिए 

विष्णु पुराण में यह संकेत दिया गया है कि जिस किसी के घर 
आया हुआ अतिथि यदि निराश होकर लौटता है और यथोचित रूप से 
उसका स्वागत नहीं किया जाता है तो वह अतिथि अपने सभी पाप कर्म 
उस गृहस्थ को दे जाता है। साथ ही साथ गृहस्थ के जो पुण्य कर्म होते 
हैं अतिथि उन्हें अपने साथ ले जाता है। अतिथि सेवा के इस महत्त्व 


को इतना अधिक विशेष बताया गया है कि वानप्रस्थ आश्रम में निवास 


हे 


करने वालों के लिए अतिथि सेवा का विधान किया गया ् 


१, अतिथिर्यस्थ भग्नाशो गुहातू प्रतिनिवर्तति | 





स्‌ दत्वा दुष्कृतम्‌ तस्मै पुण्यमादाय गच्छति | 














(ग) विष्ण प्राण की वैयक्तिक नीति तथा आचाए : 

व्यक्ति का जीवन और उसके स्वरूप का परिचय दो प्रकार से 
होता है। जब वह व्यक्तिगत रूप से अपनी शिक्षा और संस्कारों से 
अपने स्वभाव को प्रकट करता है तब उसका यह वैयक्तिक स्वरूप होता 
है किन्तु इसी के साथ जब वह समाज में रहकर अपने स्वभाव और 
स्वरूप को प्रकट करता है तो यह उसका सामाजिक स्वरूप हीता है। 

व्यक्तिगत रूप से व्यक्ति में कुछ गुण होते हैं और कुछ अवगुण होते 

हैं उसके गुणों में सत्य बोलना, क्षमाशील हीना, दया करना, कारुणिक 
होना और मित्रता के भाव को महत्त्व देना आदि सम्मिलित हैं। विष्यु 
पुराण के आख्यानों में एक ओर व्यक्तिगत गुणों को प्रकट किया गया. 
है दूसरी ओर उसके उन गुणों का सामाजिक ब्रभाव देखने का प्रयत्न 
भी किया गया है। यहाँ पर व्यक्ति के करुणा और मैत्री के जो भाव 
होते हैं उनका संकेत ग्रहण किया जा सकता है। 
करुणा और मैत्री के भाव 

घैसे तो इस जगत में जो इसका निर्माता है और पालन करता है 
वही परम कारुणिक है। उसी की करुणा का यह फल है जिससे सभी 
जीव अपना जीवन भली-प्रकार से व्यतीत कर पाते हैं। भगवान 
श्रीकृष्ण ने नर रूप में अवतार लेकर जो चरित्र किया वह उनकी 
करुणा को सर्वत्र प्रकट करता है। इसलिए जहाँ-जहां श्रीकृष्ण की 
प्रार्थाा की गई है वहाँ वहाँ उन्हें परम कारुणिक के रूप मैं देखा ग था. 
है। वे सभी पर कृपा करते हैं और अपने आचरण तथा व्यवहार हा 

जता से सभी प्र अपना स्नेह प्रदर्शित करते है 














[ए६.!) 
































अपनी ब्रजलीला में भगवान श्रीकृष्ण एक दिन अकेले ही यमुना 

तट पर जाते हैं। वहाँ पर वे देखते हैं कि यमुना के बीचसे कितना 
विषाक्त जल निकल रहा है कि उसकी विषाक्तता से यमुना तट के वृक्ष 
भी जल गए थे। अपनी विशेष लहरों से जब उस जल के बिन्दु ऊपर 
. की ओर उछलते थे तो आस-पास के उड़ने वाले पक्षी भी जल जाते 
थे। श्रीकृष्ण ने देखा यह तो पूरे यमुना के जल को प्रदूषित कर रहा 
है जिससे सम्पूर्ण ब्रजवासी यहाँ के पशु-पक्षी यह जल पीकर अपने 
प्राण खो देंगे। श्रीकृष्ण ने मन में विचार किया कि इसका निग्रमह करना 
मेरा कर्तव्य ढै। यह सोचकर वे वे यमुना में कूद गए। उन्होंने अपने 
प्रबल बल से कालिया का दमन किया। जब वह विवश हो गया तो नाग 
पत्नियों ने श्रीकृष्ण से प्रार्थना की कि हे प्रभु ! आप हमारे पति को मुक्त 
करने की कृपा करें। इस पर भगवान श्रीकृष्ण ने परम कारुणिक होकर क्‍ 
कालिया से कहा- तुम यमुना का निवास छोड़ दो। तुम्हारे रहने से यह 
जल प्रदूषित हो रहा है और इस प्रदूषण से यहाँ कष्ट है। तुम यहाँ से 
अपने परिवार सहित जाकर समुद्र हि निवास करो, मेरे द्वारा अभय 
दान दिए जाने के कारण अब से गहज, भी तुझे नहीं सतायेगा। ः 


१... नात्र स्थेयं त्वया सर्प कदाचिद्यमुनाजले |. 


.._ स॒पुत्र परिवारस्त्वं समुद्रसलिलं ब्रज | 



















श्रीकृष्ण चरित में ही वे जिस प्रकार से गोप-गोपिकाओं के साथ 
क्रीड़ा करते हैं वे उनके मैत्री भाव का अनुपम उदाहरण हैं। वे वन में 
जाते और गोप बालकों के साथ गीत गाते, कभी ध्वनि निकालते और 
कभी भिन्न व॒क्षों के नीचे बैठकर प्रसन्‍न होते । वे कभी अपने मित्रों के 
साथ कदम्ब के फूलों की माला धारण करते, कभी अद्भुत वेश बनाते 
और कभी निद्रा लेने की इच्छा करते हुए वृक्षों के पत्तों पर लेट जाते। 
ऐसे में यदि उन्हें मेघ का गर्जन सुनाई पड़ता तो परम प्रफुल्लित होकर 
वे हास्य करने लगते। कभी वे दूसरे ग्वालों के साथ गाना गाते, उनके 
गाये हुए गीतों की प्रशंसा करते और वंशी लेकर गोपियों के समक्ष 
अपनी वंशी बजाने लगते। कभी-कभी वे मोरों के झुण्ड में नाचते और 
मोरों को देखकर किलकारी भरते। इस प्रकार से जब दिन व्ययीत हो 
जाता तो सभी गोप-ग्वाले मिलकर व्रज में लौट आते और इस प्रकार 
से अपने मित्रों को मैत्री भाव का परिचय देते | श्रीकृष्ण के चरित्र में 
पाण्डवों के साथ की गई उनकी मित्रता अनुकरणीय है। कुरुक्षेत्र के युद्ध 
में, अर्जुन जग के रथ में सारथी बनकर उसका रथ हॉकना मित्रता का श्रेष्ठ 
उदाहरण है। 2 


१. उनन्‍्मत्तशिखिसारंगे तस्मिनकाले महावने | 
ऋष्णरामौ म्‌दायर्ी गोपालैश्चेर्तुस्सह | 


बनवा ४ उशलकक» जिलआाई 



































अवगुण-हठ, प्रतिशोध, ईष्या[ 





विष्णु पुराण में जहाँ एक ओर मनुष्य की उन सदप्रवृत्तियों का 
संकेत किया गया है जिससे वह मनुष्य रूप में प्रतिष्ठित होता है वहीं 
दूसरी ओर उसकी उन दुष्प्रवृत्तियों को सांकेतिक करने का प्रयत्न किया 
गया है जिससे उसका अथः पतन होता है। अपनी विमाता “के डरा 
अपमानित किए जाने पर ध्रुव अपना घर त्याग कर तपस्या के लिए वन 
जाने का हठ करते हैं और उसकी माता उसे समझाती हुई कहती हैं है 
अभी तुम्हारी वाल्यावस्था है तुम इस अवस्था में ऐसा कठोर तप नहीं 
कर सकते। वह पुत्र को समझाती हुई हठपूर्वक कहती हैं कि तुम यदि 


मेरी बात को न मानकर तपस्या करने गये तो मैं अपने प्राण तुम्हारे _ 





सामने त्याग दूँगी।' यद्यपि इस स्थिति में धुव का हठ कल्याण का हेतु 


बनता है और माता द्वारा की गई हठ की बात को वह अस्वीकार कर 
देता है, फिर भी हठ नामक प्रवृत्ति यहाँ दिखाई देती है लि 

एक अन्य सन्दर्भ में महर्षि कश्यप और दिति की कथा आती पु 
कश्यप की पत्नियों से हुए दैत्य वंशीय सभी पुत्र समाप्त हो गये थे। बाद . 


में दिति ने कश्यप को प्रसन्‍न किया और उनसे हठपूर्वक एक 





दिति के हठ के सामने कश्यप विवश हुए और उन्होंने दिति से 
कहा कि तुम यदि नियम पूर्वक सौ वर्ष तक पवित्रता पूर्वक इस गर्भ का 
पालन करोगी तो तुम्हें इन्द्र को मारने वाला पुत्र प्राप्त होगा।' 

हठ की ऐसी प्रवृत्ति को हिरण्यकशिपु और प्रहलाद के चरित में 


भी देखते हैं। हिरण्यकशिपु हट पूर्वक यह कहता है कि मैं एक मात्र इस 


पृथ्वी का स्वामी हूँ और मैं ही ईश्वर हूँ। प्रहलाद इसके विपरीत ईश्वर 
की भक्ति की स्थापना करते हैं और हिरण्यकशिपु के द्वारा पीड़ित किए 
जाने पर भी हठपूर्वक भगवत्‌भक्ति करते हैं और स्वयं को भगवान का 


भक्त बतलाते हैं। इसी तरह कंस कृष्ण के मारने का हठ नहीं छोड़ता 


और इसके लिए वह स्वयं के प्राणों का दाव लगा देता है। 

इसी प्रकार से हम प्रतिशोध की प्रवृत्ति को भी देख सकते कते हैं। कंस 
का प्रतिशोध भयानक है वह जब आकाशवाणी से सुनता है कि देवकी 
के गर्भ से उत्पन्न होने वाला आठवाँ पुत्र उसका वध करेगा तो वह 
वसुदेव और देवकी को कारागार में डाल देता है और देवकी के छल 


पुत्रों का वध कर देता है। ऐसा करते हुए उसे किसी सी तरह की ग्लानि 


नहीं होती।* 
उसे जब यह ज्ञात होता है कि उसे मारने वाला बालक रूप में 


कहीं अन्यत्र त्र जन्म ले चुका है तो वह अपने अनुचर सैनिकों से कहता 
है कि प्रथ्वी पर जो भी बालक उत्पन्न हुए हों और वे यदि जरा भी पे 





बलवान दिखाई दें तो उनका वध कर देना चाहिए ।* 









१. वि.पु. (१), पृ. २३२ 
२. वही ४/ १५/२६ 
 तबस्माद बालेष च परो यत्न: कार्यो: महीतले | 
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है! 


इस रूप में कंस का प्रतिशोध का भाव बड़ा ही भयावना दिखता 
है। इसी तरह से इन्द्र को यह जब ज्ञात होता है कि दिति के गर्भ में 
कश्यप से जो पुत्र है यदि उसने जन्म ले लिया तो वह कश्यप की 
तपस्या के प्रभाव से मेरा वध कर. देगा। इसलिए उसने प्रतिशोध 
प्रदर्शित करते हुए दिति के गर्भ को उञ्चास खण्डों में खण्डित कर 


दिया और दिति के गर्भ को समाप्त कर दिया। यह भी प्रतिशोध की 















भावना का एक अद्भुत उदाहरण है।'* 

इसी प्रकार से ईर्ष्या के मनोभाव के संकेत प्राप्त होते हैं। एक 
कथानक में सौभरि नामक ऋषि का कथानक प्राप्त है जिसमें वे जल में 
तपस्या करते हुए एक मत्स्य के परिवार को देखते हैं और तब उसके 
सुख को देखकर ईर्ष्या से भर उठते हैं। फलस्वरूप वे विरक्ति का 
आश्रम छोड़कर गहस्थ आश्रम स्वीकार कर लेते हैं।' 

इसी प्रकार सुरुचि और सुनीति का आख्यान भी ईर्ष्या का 
आख्यान है जिसमें सुरुचि ईर्ष्या वश ध्रुव का अपमान करती हैं। श्रीराम 
के चरित में भी हम यह देख सकते हैं कि उन्हें कैकेयी के ईर्ष्या के 


कारण अपना राज छोड़ना पड़ा था। इस रूप में मनुष्य के अन्दर जो 





जा 
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(क) शरीर, मन, आत्मा की मान्यता का नैतिक दर्शन : 
विष्ण पुराण में सृष्टि की उत्पत्ति के क्रम में यह बताया | हे 
कि विष्णु की सृष्टि के आदि मूल भूत तत्व हैं और उनसे जो सृष्टि हुई 
वह प्रकृति के माध्यम से पंच महाभूत स्वरूप हुई । पृथ्वी, आकाश, जल 
वायु और तेज ज स्वरूप इस सृष्टि में व्यक्त तत्व कहे गये हैं। जीवों का 
जो प्रत्यक्ष शरीर है वह पंच भूतात्मक है। इनमें अव्यक्त रूप आत्मा क्‍ 
एक है और वह सभी बाहय शरीरों में समान रूप से व्याप्त है। विष्य 
पुराण ने जो संकेत किया है उसके अनुरूप अव्यक्त रूप 5४ आत्मा के 
बाहय स्वरूप में अनेक शरीर दिखाई देते हैं। ये सभी शरीर विविध 
कर्मों में प्रवत्त होते हैं। जब शरीर और आत्मा के भेद को जान लिया 
जाता है. तब ये नष्ट हो जाते हैं। सूक्ष्म भूत आत्मा और स्थूलस्वरूप 
शरीर तभी तक भेद भाव से दिखाई देते हैं जब तक ज्ञान पर अविद्या 
का आवरण पड़ा रहता है। अविद्या का आवरण हटते ही देह की 
स्थिति नष्ट हो जाती है और शुद्ध बुद्ध चैतन्य रूप आत्मा ही शेष रह 
जाती है ।' इस रूप में शरीर का और उसके स्वरूप का जौ संकेत किया 
गया है उससे यह ज्ञात होता है कि शरीर स्थूलभूत है और यह 
परिवर्तित होता हुआ समय पर नष्ट ही जाता है । 
..._ एक अन्य सन्दर्भ इस तरह का प्राप्त हीता है जिसमें जड़ भरत 
एक राजा की पालकी में लगे हुए हैं। जब राजा पालकी की गति को 
विषम रूप से देखता हैं तो वह ब्राह्मण को सम्बोधित करता डुआ यह 
कहता है कि तुम इस भार को ठीक से क्‍यों नहीं ढ़ो रहे हो। देखने में 




































फिर इतना परिश्रम क्यों नहीं कर पा रहे हो। ब्राह्मण ने उत्तर 
दिया कि न मैं मोटा ताजा हूं और न तुम पालकी में बैठे ही। तुम्हारा _ 
देह ही केवल पालकी में रखा हुआ है और मेरा देह उस पालकी को _ 
उठाये हुए है। यथार्थ में तो तुम और में दोनों शरीर रूप से दोनों 
भिन्न-भिन्न हैं। तुम और अन्य सभी प्राणी पञ्मचभूत से वहन किये 
जाते हैं। यही भूत वर्ग गुणों के द्वारा प्रवाहित होता है।' क्‍ 
. इस सन्दर्भ में भी हम यही देख सकते हैं कि यहाँ पर जिस देह 
का वर्णन किया गया है वह पञ्॒चभूतात्मक है और वह समय पर नष्ट 
होता रहता है। 
एक प्रकरण महर्षि ऋभु और उनके शिष्य निदाघ का प्राप्त हौता 
_ है। निदाघ महर्षि के प्रिय शिष्य थे। वे जब एक बार अपने शिष्य के _ 
. यहाँ गये तो राजा निदाघ ने अपने घर पर आये हुए आचार्य को देख 
कर प्रसन्नता पूर्वक उनका स्वागत किया और उन्हें विविध प्रकार का 
भोजन करा कर तुप्त किया। महर्षि द्वारा भोजन किये जाने पर राजा 
ने कहा कि आप भोजन से संतुष्ट हैं। क्या मेरा भोजन प्राप्त कर के 
आपको तृप्ति हुई? इसके उत्तर में ऋषि ने कहा-राजन भूख और तृप्ति 
मेरा स्वभाव नहीं है। यह तो देह का धर्म है और उसे ही भूख लगती... 
हैं और वही तृप्त होता है। उन्होंने कहा कि जब मैं भूखा ही नहीं हूँ क्‍ 
तो मेरे तृप्त होने का प्रश्न कहाँ उत्पन्न होता है? जो खाद्यन्न कभी रा 
किसी देह को तुप्त करता है वही बाद में उसी के लिए अरुचि कारक रक _ 
और अतृप्त का हेतु बन जाता है. हर 











महर्षि ऋभु के इसी कथन के तारतम्य में मन के स्वरूप का कथन 

भी किया गया है, और इस कथन में यह बताया गया है कि आत्मा मन 

से भिन्‍न है। मन से स्वस्थता और सन्तुष्टि का अनुभव किया जा 

सकता है। इसका अभिप्राय यह है कि स्वस्थता और तृप्ति मन के 
धर्म हैं।' 

एक अन्य स्थान पर पुराणकार ने स्वर्ग और नक, पाप और 

पुण्य, सुख और दुख, ईर्ष्या और क्रोध के विषय में यह वर्णन किया है 

कि इस संसार में कोई भी वस्तु न निरन्तर सुख देने वाली है और न 

निरन्तर दुख देने वाली है। कभी किसी वस्तु से एक क्षण के लिए सुख 

की प्राप्ति होती है तो कभी दूसरे क्षण वही वस्तु दुख की हेतु बन जाती 

है। पुराणकार कहते हैं कि इस प्रकार से सुख और दुख की अनुभूति 

केवल मन का विकार है। मन जिसमें सुखी होता है, वह वस्तु 

सुखात्मक प्रतीत होने लगती है और मन जिसमें दुखी होता है वह वस्तु 

दुखात्मक प्रतीत होने लगती है। इसलिए सुख-दुख की हेतु वस्तु न 

होकर मन है। वही सुख की अनुभूति करता है, वही दुख की अनुभूति 

. करता है।* क्‍ 

मन के संकल्प विकल्पवान होने के कारण यह कहा गया है कि 

मन यदि शुछ्ध संकल्प वाला होता है तो उससे अन्त: करण शुद्ध होता 

है। उससे ओष्ठ ज्ञान की प्राप्ति होती है। इसके विपरीत यदि मन शुद्ध 

संकल्प वाला नहीं होता है तो शुद्ध ज्ञान की प्राप्ति ग्रेती ॥ 











श्रीमद्‌ भगवत गीता में एक स्थान पर यह कहा गया है कि मन 
ही एक मात्र ऐसा कारण है जो मनुष्य को बन्धन में भी बाँधता है और 
उसे मुक्ति तक ले जाता है।' विष्णु पुराण में भी मन के विषय में इसी 
तरह का सन्दर्भ दिया गया है जिसमें यह निरूपित किया गया है कि 
मन ही ऐसा है जो व्यक्ति के लिए बन्धन करने वाला और मुक्त करने 
वाला है। इस विषय में वहाँ यह निरूपण है कि जब यह मन विषयों 


और जब यह विषयों 





में आसक्त होता है तो बन्धन कारक हो जाता है 
का त्याग करता है तब यह मुक्ति का हेतु बन जाता है।' 

देह और मन की अवस्थाओं तथा स्वरूपों का वर्णन करने के 
साथ-साथ आत्मा के स्वरूप का वर्णन भी विष्णु पुराण में किया गया 
है। यद्यपि विष्णु को परम परमात्मा मानना और उन्हीं से सम्पूर्ण जगत 
की स्थिति को स्वीकार करना इस पुराण का उद्देश्य है। फिर भी आत्मा 
के वर्णन के स्वरूप में उसे वासुदेव कहकर यह कहा गया है कि वह क्‍ 
सदा है। वही इस जगत में सर्वत्र व्याप्त है, सम्पूर्ण जगत उसी में वास 
करता है इसलिए वह वासुदेव है। वह अपरब्रहमम अजन्मा - है. नित्य 


स्वरूप है, अक्षय है और गुणों से रहित निर्गुण स्वरूप है । 


१, भ.गी. ५/ १० 
मनएव॒ मनुष्याणां कारणं बन्ध्र॒मोक्षयो: | 

























जड़भरत ने सौवीर नरेश को उपदेश करते हुए यही कहा था कि 
संसार के समस्त कार्य कलाप अविद्या से उत्पन्न होते हैं। अविद्या से 
 पृथक्‌ आत्मा शुद्ध कभी न क्षरण होने वाला, गुणरहित और प्रकृति से 
परे है। आत्मा का कभी क्षय नहीं होता है। वह सदा एक रूप में रहता 
हैः 
एक सन्दर्भ में विष्णु को परमात्मा रूप में मानते हुए उन्हें इस 
प्रकार का कहा गया है जैसा आत्म स्वरूप का वर्णन है। वहाँ पर यह 
कहा गया है कि उस प्रभु का न आदि है और न अन्त है। न उसकी 
कभी वृद्धि होती है और न उसका कभी क्षय होता है वह सदा एक रूप 
50 « 
इस रूप में जो नैतिक और सांस्कृतिक संकेत ग्रहण किया जा ह 
सकता है वह यह है कि शरीर उत्पन्न और विनष्ट होने वाला है 
जबकि मन संकल्प-विकल्प के स्वरूप वाला है। आत्मा नित्य, व्यापक 
और विशभु है। इसलिए उसका ज्ञान और उसकी अवधारणा ही नीति 
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किसी एक आचार्य ने 'मात्स्य न्याय” का संकेत कहीं पर किया है 
और इसका अभिप्राय यह दिया है कि समुद्र में हर एक मत्स्य जो बड़ा. 
और सक्षम होता है अपने से छोटे मत्स्य को खा जाता है और इस 
तरह वह बड़ा मत्स्य निरन्तर बड़ा होता रहता है जब कि छोटा मत्स्य 


उसका भोजन बना रहता है। उस विद्वान ने इसी तरह से यह लिखा... 


है कि प्रथ्वी पर भी ऐसा ही होता है। यदि प्रारम्भ में ही राजा की 
कल्पना न की गई होती तो राजा की कल्पना के अभाव में हर समर्थ 
व्यक्ति असमर्थ का शोषण करता और समर्थ व्यक्ति असमर्थ व्यक्ति 
को जीने तक नहीं देता। इसीलिए प्रारम्भ से ही सामाजिक सन्दर्भ में 
समाज की व्यवस्था के लिए राजा की कल्पना की गई और उसी के 
साथ यह नियम भी संकेतिक किये गये कि राजा का धर्म प्रजा की रक्षा 
करना है। जिस व्यक्ति को उच्च पद पर बैठा कर उसकी पूजा की _ 
जाती है और उसे सर्व श्रेष्ठ माना जाता है, सम्पूर्ण प्रजा की रक्षा करने _ द 
का दायित्व उसके ऊपर आ जाता है। इसलिए वही राजा प्रतिष्ठित _ 
_ होता है, वही यशस्वी होता है जो अपना उत्तरदायित्व पूरा करने के _ 
लिए अपने सुख, अपने स्वार्थ समृद्धि के लिए अपने प्राणों तक की 


चिन्ता नहीं करता। जो राजा इस प्रकार का आचरण करते हैं वे अपने 


.. अधिकार का दुरुपयोग करते हैं और राजपद से प्राप्त होने वाले यश हर ; 
से भी वंचित हो जाते हैं। इसलिए प्रजा की रक्षा करना प्रजा की हित 
में स्वर व हे, ग। को समर्पित कर देना राजा का सर्वश्रेष्ठ गुण है। ऐसा. 

हुआ राजा पृथ् व्थ्वी में पूरी तरह प्रतिष्ठित होता है। हि 















 (क) विष्णु पुराण का शासक वर्ग :- _ 

विष्णु पुराण में दो स्थानों पर ऐसे संकेत हैं जहाँ पर राजवंशों के 
प्रारम्भ होने के संकेत हैं। प्रथम संकेत इस प्रकार का है जिसमें यह 
कहा गया है कि विष्णु ने प्रसन्‍न होकर जगत कर्ता ब्रह्मा की उत्पत्ति 
की और उस ब्रह्मा ने अपनी छाती से रजोगुण युक्त जो क्षत्रिय उत्पन्न _ 
किये वही प्रजा पालन के लिए नियुक्त किये गये। बाद में उन्होंने भृगु, 
पुलस्ति नामक मानस पुत्रों को जन्म दिया और उसी के साथ भूति 
समभूति कन्या उत्पन्न की। बाद में ब्रह्मा जी ने स्वायंभू मनु शतरूपा 
को जन्म देकर इनसे राजवंश का संचालन किया। स्वायंभू मनु और 
शतरूपा से ही प्रियव्रत और उत्तानपाद हुए जिनसे राजवंश चला।' एक. 
दूसरे संदर्भ में मैत्रेय ने जब ऋर्षि पराशर से यह प्रश्न किया कि 
महाराज मैं राजवंशों की परम्परा सुनना चाहता हूँ तो उत्तर में महर्षि 
. पराशर जी ने कहा कि जिस वंश के आदि कर्ता ब्रह्मा जी हैं जो वंश 
_ शूर वीरों का है तथा जो यज्ञों के द्वारा प्रतिष्ठित होते हैं ऐसे मनु वंश 
का वर्णन सुनो। क्‍ 

पराशर जी ने कहा कि इस सम्पूर्ण जगत के आदि कारण विष्णु 
हैं उन्हीं भगवान से सर्वप्रथम ब्रहमा जी उत्पन्न हुए। उन ब्रहमा जी के 
दायें अँगूठें से दक्ष प्रजापति उत्पन्न हुए। दक्ष से अदिति, अदिति से 
विवश्वान मनु की उत्पत्ति हुई... क्‍ 
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मनु वंश का वर्णन करते हुए पुराणकार ने यह लिखा है कि मनु 
ने मित्रावरुण की प्रसन्‍नता के लिए एक यज्ञ का आयोजन किया। राजा 
की इच्छा थी कि इस यज्ञ से उन्हें पुत्र की प्राप्ति हो किन्तु यज्ञ की 
विधि विपरीतता आने से राजा का पुत्र न होकर पुत्री हुई। जिसका नाम 
इला रखा गया। बाद में इला और बुध से पुरुरवा नाम का एक पुत्र 
हुआ। उसी पुरुरवा की सन्‍्तानें मनु वंश को विस्तार दे सकीं। इसके ह 
पश्चात्‌ नाभाग, वह्शप्रीति, प्रांश, चाक्षुष, अतिविभूति, करन्धम्‌, मरुत 
की परम्परा से इस वंश का विस्तार हुआ। महर्षि पराशर ने कहा कि 
मरुत ने जैसा यज्ञ किया वैसा यज्ञ अभी तक किसी के द्वारा नहीं किया 
गया है। उनके द्वारा किए गए यज्ञ में सभी याज्ञिक वस्तुयें स्वर्ण से 
निर्मित थीं और सुन्दर थीं। मरुत ने उस यज्ञ में सोम के डारा तथा _ 
_प्रभूत दक्षिणा देकर ब्राहमणों को तृप्त किया था। इसी क्रम में आचार्य 
ले यह लिखा है कि मरुत से नरिष्यन्त नामक पुत्र का जन्म ह्ुआ। 
नरिष्यन्त से दम और दम से राजवर्धन का क्रम चला। बाद में इस वंश 
. परम्परा में विशाल नाम का एक राजा हुआ जिसकी परम्परा में उत्पन्न 
हुई संतति दीर्घायु और बलवान हुई। इस परम्परा में एक अद्भुत 
उल्लेख यह है कि इसमें रैवत नाम का राजा कई युगों तक अपनी | 
रेवती के साथ ब्रह्मलोक में रहा और बाद में ब्रह्मा जी की ही आज्ञा से 
उन्होंने यदु वंश में उत्पन्न हुए बलराम जी के साथ रेवती का विवाह 
लि 6 2 205 82402 03 28:53 
गो कल कप पा सो विधिनोपिएो। शेवतभूप कन्या सीरायुधो उसौ विधिनोपिएमे | पु 


नन्‍यां स नपो जगाम हिमालयं वै तपसे नृपात्मा । 
क्‍ वि. पु. ४८१/६६ 

















एक दूसरे संकेत में विष्णु पुराण में इक्ष्वाकु राजवंश का वर्णन 
आया है। इस वंश के प्रथम पुरुष के उत्पत्ति के सम्बन्ध में यह कथा 
है कि छींकते समय मनु की नासिका से इक्ष्वाकु नामक पुत्र की उत्पत्ति 
हुई | उनके सौ पुत्रों में विकुक्षि कृक्षि, निमि और दण्ड ये तीन प्रमुख पुत्र थे। 
आगे चलकर इनकी परम्परा में पचास पुत्र हुए जिनमें से उत्तरापद 
. और दक्षिणापद के अधिकारी हुए। इस वंश में पुरञजुजय नाम का एक 
राजा था जिसने देवताओं और दैत्यों के युद्ध में देवताओं का पक्ष लिया 
था और जिसके शरीर में स्वयं विष्णु ने प्रवेश कर के युद्ध किया था। 
यह परम्परा आगे चली और परम्परा में युवनाश्व नाम का एक राजा 
हुआ जिसने अज्ञान वश यज्ञ का मन्त्र पूत जल पी लिया था। उस जल 
के पान करने से इस राजा के गर्भ से एक पुत्र हुआ जिसका पालन 
. पोषण विष्णु ने किया। जिसका नाम मान्धाता हुआ 
. मान्धाता इतना अधिक पराक्रमी और शूर वीर था कि उसके 
विषय में यह कहा गया कि जहाँ से सूर्य उदित होता है और जहाँ अस्त 
होता है वहाँ तक मान्धाता का राज्य है। बाद में इसी मान्धाता की 
पुत्रियों से सौभरि नाम के महर्षि ने विवाह किया था।*इस प्रकार से यह _ द 
एक दूसरा राजवंश है। जिसकी लम्बी परम्परा है और जिस परम्परा 
में अनेक शूर वीर राजा जा हुए जिन्होंने प्रजा की रक्षा करते हुए अनन्त 
. काल तक पृथ्वी पर शासन किया।.._ ह 







(ख) राजा के गुण-दोष: - 
विष्णु पुराण में राजा के गुणों और राजा के दोषों का कथन किया 
गया है। यद्यपि अधिकतर राजाओं का चरित्र ऐसा दिखाई देता है कि 
वे प्रजा के साथ दुर्व्यहार करते हैं और उसका पालन-पोषण टीक पे 
नहीं करते हैं। राजा के गुण और दोषों के सम्बन्ध में कीटिल्य ने अपने 
अर्थशास्त्र में लिखा है कि राजा को विद्यावान होना चाहिए और उसे 
प्रजा का पालन नीति पूर्वक करना चाहिए। यदि राजा इस प्रकार का 
व्यवहार करता है तो उससे न केवल प्रजा सुखी रहती है अपितु राजा 
को त्रिवर्ग की प्राप्ति भी होती है। 
विष्णु पुराण में संकेततः अनेक ऐसे राजाओं का चरित्र है जिनके 
सदाचरण से उस राज्य का वातावरण अत्यधिक सुसयंमित और शान्त 
है। शाकद्धीप के राजा भव्य का ऐसा ही राज्य था जिसमें वहाँ 
नदियाँ पविज्नता पूर्वक बहती थीं। सभी के पापों का क्षय करती थीं और 
किसी को भी उस राज्य में भय तथा कष्ट नहीं था। जिन्होंने स्वर्ग का 
फल भोग लिया था और वहाँ से अवतरित होकर पृथ्वी पर आये थे 
वे प्रसन्‍नतापूर्वक राजा भव्य की राज्य की नंदियों का जल पीते थे और 
आनन्द 508 4620. 5 830085. 27% 7 # 72 हे जैज लक फस क का अनुभव करते थे! कही सब 





9... नद्यश्चात्र महापुण्याः सर्वपापभयाप्रहाः । 
पारी च नलिनी वेनुनी च या। 





विष्णु पुराण में राजा भव्य की राजधानी में रहने वाले बंग, 
मागध, मानस तथा मदंग चार वर्ण ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शूद्र के 
रूप में वहाँ निवास करते थे। राजा के राज्य की शासन नीति का यह 
फल था कि सभी अपना-अपना कर्म सम्पादित करते थे औरइसके साथ 
ही साथ वे सूर्य के सदृश प्रकाशक भगवान्‌ विष्णु की उपासना करते 
थे ।' 5 कक 8? 

शाकद्वीप की प्रशंसा करते हुए महर्षि पराशर ने कहा कि पुष्कर 
द्वीप के राजा महावीर और घातक ऐसे ही राजा थे जहाँ के निवासी 
न तो किसी रोग से पीड़ित थे, न उन्हें किसी प्रकार का शोक था और 
न ही वे आपस में किसी से ईर्ष्या तथा डवेष का भाव रखते थे। राजाओं 
के सुशासन का यह प्रभाव था कि वहाँ के निवासी दस हजार वर्ष तक 
_ निरापद होकर जीवन धारण करते थे। महर्षि पराशर ने मैत्रेय को 
... सम्बोधित करते हुए कहा कि हे मैत्रेय ! उन राजाओं का ऐसा पुण्य 
... प्रताप था जिसके कारण न किसी को किसी के प्रति ईर्ष्या थी, न किसी 
के मन में किसी प्रकार का लोभ था और न ही कोई किसी प्रकार के. 
भय से ज्रसित था। इस रूप में राजा के सदाचरण से और उसके नैतिक _ 





. राज्य व्यवहार से पूरी प्रजा आनन्द का अनुभव कर रही थीं।.. 


. 9. मर्यादव्युत्कमो नास्ति तेषु तेषु च सप्तम्‌। 
.... बंगश्च मागधश्चैव मानसा मन्दगास्तथा | आल 7 
प्म्यककर्मभिर्नियतात्मभिः।...._  वि.पु.२/४/दद-७१.... 


भय दरेघोंदोषो लोसादिको नच। वही २/४/७€-८ू० - ...: 





















एक सन्दर्भ में वेन के पुत्र पृथु का चरित्र आया है। वेन ने जब 
यह घोषित किया कि किसी को भी अब दान, यज्ञ, हवन आदि नहीं 
करना है तब ऋषियों ने रुष्ट होकर उसका वध कर दिया। बाद में 
राजा के न रहने पर चारों ओर धूल उड़ने लगी, समाज की पूरी की 
पूरी व्यवस्था भंग हो गई। कोई किसी का रक्षक नहीं रहा और न ही 
किसी की श्रद्धा रही। जो असहाय और असमर्थ थे उन्होंने चोरी 
करना, सम्पन्न लोगों को लूटना प्रारम्भ कर दिया। तब ऋषियों ने वेन 
के दाहिने हाथ का मंथन किया। इससे प्रज्वलित अग्नि के समान 
देदीप्यवान एक पुरुष उत्पन्न हुआ। 

विष्णु पुराण में यह संकेत किया गया है कि जैसे उसके पिता ने 
प्रजा को अप्रसन्‍न किया था उसी तरह से राजा पृथु ने अपनी सम्पूर्ण: 
प्रजा को प्रसन्‍न किया। प्रजा को प्रसन्‍न किए जाने के कारण पृथ्वी 
यथार्थ में सार्थक हुई और राजा भी अपने पद से सार्थक हुआ ।' 

. बाद में उस राजा की प्रशंसा के लिए सूतों को नियुक्त किया गया 
जिन्होंने राजा के विषय में यह कहा कि यह राजा सत्यवादी है, मर्यादा 
रक्षक है, दानशील है, क्षमावान है, पराक्रमी है और दुष्टों पर शासन 
करने वाला है। अर्थात्‌ यह राजा अपने पराक्रम से प्रजा की रक्षा करता... 
है और सत्य भाषण सहित दान देने में दक्ष है। राजा का यही परम गुण 
है कि वह दुष्टों पर शासन करे और सज्जनों को निर्भय करे।'* 









9. पित्रोपरंजिताः तस्य प्रजास्तेनानुरंजिता:। 
... अनुरागात्‌ ततस्तस्य नां राजेत्यजायत | वि.पु. १/१३/४८ 
सत्यवाग्दानशीलो 5यं सत्य सन्धो नरेश्वरः | क्‍ 
 हीमान्‌ मैत्रः क्षमाशीलो विक्रमः दुष्टशासनः । वही १,/१३/६१ 
तुलन ' य-आपन्नस्य विषयनिवासिनो जनस्यार्तिहरेण 











सूतों ने राजा की प्रशंसा करते हुए कहा कि ये राजा धर्मज्ञ है, 

कृतज्ञ है, दयालु है और मीठा बोलने वाला है। यह उन व्यक्तियों को 
सम्मान देने वाला है जो सम्मान के योग्य हैं और जो इसके योग्य नहीं 
है उसका सम्मान करने वाला नहीं है। राजा ने इस प्रकार की अपनी 
प्रशंसा सुनकर मन में यह निश्चय किया कि मैं इसी प्रकार के गुणों को 2 
अपने जीवन में धारण करुँगा। बाद में जब उसे यह ज्ञात हुआ कि 
पथ्वी की कठोरता के कारण उसकी प्रजा कष्ट में है तो उसने पृथ्वी पर 
 कठोरता की और अपने प्रताप से जहाँ जहाँ पृथ्वी समतल नहीं थी वहाँ 
वहाँ पर प्रथ्वी को समतल किया। जब पृथ्वी समतल नहीं थी तब अन्न क्‍ 
आदि की उत्पत्ति भी पर्याप्त मात्रा में नहीं होती थी, इसलिए कन्दमूल 
. का भोजन करके प्रजा अपना काम चलाती थी। जब राजा ने गो रूप 
में पृथ्वी का दोहन किया तो उसने सभी प्रकार की औषधियों प्रदान कीं 
और पृथ्वी से सभी प्रकार के अन्न उत्पन्न होने लगे। राजा प्ृथु के. 
राज्यकाल के पूर्व न ग्राम थे, न नगर थे और न ही निवासियों के लिए 
किसी प्रकार की व्यवस्था थी। राजा प्रथु ने जब भूमि को समतल किया. 
तो ग्राम, पुर और नगर आदि की व्यवस्था भली प्रकार से हुई जिसमें 
रहकर प्रजा सुख का अनुभव करने लगी। का 

लय ने किन बिक प्रधान 
.. वैन्या प्रभृति मैत्रेय सर्वस्यैनस्य सम्भवः । 


प्रजाः सर्वा निवासं पड वासं समरोचयन । 


जातानि  प्रजानां हितकाम्यया।.. वि.पु. १८/१३/८३८८ 












इसी प्रकार का एक सन्दर्भ राजा सहस्त्रबाहु का भी प्राप्त होता 
है। उसमें यह कहा गया है कि वह राजा कृतवीर्य का पुत्र होने के 
कारण कार्तवीर्य नाम से जाना गया। उसने भगवान्‌ के अंश दत्तात्रेय की 
आराधना की और इतना अधिक पराक्रम माँगा जिससे वह सहतस्त्रबाहु 
के रूप में भी विख्यात हुआ। उस राजा जा ने अपने डारा शासित पृथ्वी 
पर किसी प्रकार का अधर्म का आचरण नहीं होने दिया। उसने अपने 
बल का प्रयोग धर्म के शासन के लिए किया। वह इतना पराक्रमी था 
कि सम्पूर्ण भूमण्डल पर विजय प्राप्त करके शत्रुओं से अजेयता प्राप्त 
. की और प्रजा पर कभी भी अन्याय नहीं किया। उसने प्रजा का पालन 
करते हुए अपने राज्य में दस हजार यज्ञ किये। उसके विषय में कहा 
. गया है कि राजा कार्तवीर्य के समान यज्ञ में, दान में, तपस्या में और 
'विन्नमता में कोई नहीं हुआ है।! 
इस रूप में यहाँ पर जिन राजाओं के राज्य कार्य का संकेत किया _ 
गया है वे सभी पराक्रमी किन्तु प्रजा के पालन में तत्पर रहने वाले थे। 
वे सदा अपनी नीति और न्याय से प्रजा का पालन करते रहे। इसलिए 


पुराणों में उन्हें सद्गुणी राजा के रूप में गिना गया है। इनके सदूगुणों है 









; इनकी प्रजा सदा सुख और स ] न्ट रही हे 


कार्तवीर्यस्य गतिं यास्यन्ति पार्थिवाः । कक | 
दानेः तपोर्भिवा प्रश्नयेण श्रुतेन घ्कित वि खु, ४८/११/१६८६ जा । 

















जहाँ एक ओर राजाओं के गुणों का विष्णु पुराण में आख्यान 
किया गया है वहीं ऐसे अनेक राजाओं का वर्णन है जो दुष्ट प्रकृति के 
थे। घोर अहंकारी थे और प्रजा को कष्ट देने वाले थे। ऐसे राजाओं में 
से वेन, कंस, हिरण्यकशिपु आदि गिनाये गये हैं ॥ हिरण्यकशिपु की 
क्रूरता तो यहाँ तक थी कि उसने अपने पुत्र तक के प्राण लेने में संकोच 
नहीं किया। उसके पुत्र प्रहलाद ने अपने पूर्व कर्म के वशीभूत हीकर कर 
_ अपने पिता से कहा किज्हे पिता! भगवान विष्णु सभी के कल्याणकारी 
हैं और वे सर्वत्र व्याप्त हैं। प्रहलाद ने कहा पिता जी वे आदि, मध्य _ 
और अन्त से रहित हैं। वही सृष्टि के उत्पत्ति कर्ता, पालनकर्ता और 
प्रलयकर्ता हैं। इस पर हिरण्यकशिपु ने उसे अपने अनुकूल शिक्षित 
. करने के लिए आवचार्यों को दे दिया और कहा कि मूर्ख! मेरे अतिरिक्त 
पु भला कौन दूसरा ईश्वर हो सकता है। तू बार-बार जिसका गुणगान 
कर रहा है वह मेरा विरोधी है। ऐसा करके तू भला मृत्यु के मुंह में _ 
क्यों जाना चाहता है? 
इस रूप में कह करके राजा ने प्रहलाद को राज्य के आचार्यों चाय के 
यहाँ शिक्षा देने के लिए भेज दिया। किन्तु प्रहलाद के स्वभाव में किसी _ 
प्रकार का परिवर्तन नहीं हुआ। तब हिरण्यकशिपु अत्यधिक क्रोधित हो 


गया और उसने राज्य के अनुचरों को आज्ञा प्रदान की कि तुम जाओ 


_ और अत्यन्त विषाग्नि रूप वाले सर्पों से इसके पूरे शरीर को कटवाओ। 

. राज्य के अनुचरों ने ऐसा ही किया। किन्तु प्रहलाद की प्रवृत्ति में फिर _ " 
भी कोई अन्तर नहीं आया। प्रहलाद के पिता हिरण्यकशिपु इससे और ' 
है हुए और उन्होंने महावतों को आज्ञा दी। है 







































तुम इसे होथियों के पैरों के नीचे कुचल डालो। प्रहलाद का इस 
पर भी बाल बाँका नहीं हुआ। बाद में प्रहलाद को अग्नि में डलवाया 
गया, पहाड़ के नीचे फिंकवाया गया और यहाँ तक कि हिरण्यकशिपु 
स्वयं ही प्रहलाद को मारने के लिए तैयार हुआ। किन्तु प्रहलाद हर 
स्थिति में सुरक्षित रहा। ः क्‍ 
जिस रूप में हिरण्यकशिपु का वर्णन किया गया है उस ख्प में _ 
वह एक अहंकारी और पर उत्पीड़न करने वाला राजा है। स्वयम्‌ को 
ईश्वर समझता है और अपने विपरीत किसी से भी कुछ नहीं सुनना 
चाहता है। उसका पुत्र जब उसके विरुद्ध बोलता है तो वह पुत्र के 
विरुद इतनी अधिक कठोरता का व्यवहार करता है कि वह अपने पुत्र 
का वध करने के लिए स्वयं तैयार हो जाता है। इस रूप में यह राजा 
अपने पुत्र के साथ ही ऐसा कठोर आचरण कर रहा है तो भला वह 
प्रजा के प्रति कितना कठोर नहीं होगा ॥। प्रहलाद के माध्यम से विष्णु 
पुराणकार ने संकेत किया है कि राजा को साम, दाम, दण्ड और भेद 





नीति से राज्य करना चाहिए। उसे ऐसा विवेक रखना चाहिए कि वह. 
न किसी से डेष करे और न ही किसी के प्रति अधिक अनुराग वाला 
दृष्टि सभी के प्रति समान भाव वाली होवे।' के 





9.  साम॑ च प्रदानं च भेद दण्डी तथापचौ पत््समचप्रदानचभेददण्डीतथाययी।..........ररररररः 
_उपायाः कथिताः सर्व भिक्षादीनां च साधने ।। 





दूसरा एक राजा वेन है। उसका आचार और व्यवहार भी इस 
प्रकार का है जिससे वह दुष्ट राजाओं के रूप में विष्णु पुराण में 
उल्लिखित है। उसने जैसे ही राज पद प्राप्त किया वैसे ही अपने राज्य 
में घोषणा करवा दी कि मैं यज्ञ पुरुष हूँ। मैं ही यज्ञ का भोक्‍ता और 
स्वामी हूँ। अब कोई भी मेरे अतिरिक्त न किसी की पूजा करेगा न 
किसी को दान देगा और न किसी की प्रार्थना करेगा। 
उसके इस व्यवहार और कथन को सुन कर कुछ ऋषियों ने उसे 
समझाते हुए कहा कि राजन जिसके राज्य में यज्ञ पुरुष भगवान्‌ का 
पूजन होता है उसकी सभी अभिलाषाऐं पूर्ण ही जाती हैं। यह सुन कर 
राजा वेन ने कहा कि मेरे बराबर कौन है ? ब्रह्मा, विष्णु, महेश, इन्द्र 
वायु, यम, सूर्य, अग्नि, वरुण, पृथ्वी और चन्द्रमा जो भी हैं वे सभी 
राजा में व््वास करते हैं। इस लिए राजा सर्वदेव मय होता है । में जो 
कहता हूँ उसे सावधानी से सुनो और परम धर्म मानकर उसका उसी 
प्रकार से पालन करो जिस प्रकार से कोई पतिव्रता स्त्री अपने पति की 
आज्ञा मानकर उसका पालन करती है।' इस रूप में राजा वेन एक 





अहंकारी और दुष्ट राजा ही हुआ क्योंकि उसके इस स्वभाव से समाज 
में अराजकता फैल गई, पृथ्वी अन्न और औषधियाँ नहीं देती थी। 

सम्पूर्ण प्रजाजन भूख से पीडित हो गये थे, और रोग ग्रस्त हो रहे 
यह राजा के राज्य का कुप्रभाव था। पा 























विष्णु पुराण में कंस के अन्याय और अत्याचार का वर्णन विस्तार 
से किया गया है। उसके मानसिक दुर्गुण का स्वरूप तो तब प्रकट होता 
है जब वह राज सत्ता के लोभ में अपने पिता को ही कारागार में डाल 
देता है। उसे ऐसा करने में किसी तरह का संकोच नहीं होता। इसी 
प्रकार से जब उसे आकाशवाणी के माध्यम से यह ज्ञात होता है कि 
उसकी बहिन के गर्भ से उत्पन्न होने वाला बालक उसकी मुत्यु का हैतु 
बनेगा तब वह विवाह कर के अपने गृह जाती हुई बहिन को मारने में 
संकोच नहीं करता। जब उसके बहनोई उसे यह वचन देते हैं कि वे. 
अपनी सभी सनन्‍्तानों को कंस को दे देंगे तो वह उन्हें कारागार में डाल 
देता है। बाद में वह अपनी बहिन से उत्पन्न होने वाले छह पुत्रों को 
क्रमशः मरवा देता है और सातवीं कन्या के बध करते समय जब 
उसको को यह ज्ञात होता है कि उसका बध करने वाला अन्यत्र कहीं 
उत्पन्न हुआ है तो वह अपने अनुचरों को यह आज्ञा देता है कि वे उस 
. समय उत्पन्न हुए उन सभी बालकों का वध कर दें जो स्वस्थ हों और 
बलशाली प्रतीत हो रहे हों। के 
इस रूप में यह राजा भी दुष्टतम राजा के रूप में दिखाई देता है 
जो छोटे बालकों का बध कराने में भी संकोच नहीं करता। निश्चित रूप ._ 
.. से ऐसे राजा के राज्य में प्रजा पीड़ित होती होगी और ऐसे दुष्ट राजा... 
. से पृथ्वी भी भयाक्रान्त हुई होगी। राजाओं के द्वारा जब इस प्रकार के. 
अनर्थकारी काम किये जाते हैं तो निश्चित रूप से प्रजा पीड़ित होती 
है। प्रजा को पीड़ित करने वाला राजा दुष्ट राजाओं की श्रेणी में ही. 









(ग) शासन की ऋजुता 
आपन्नाभयसत्रेषु दीक्षिता: खलु पौरवाः”- यह पंक्ति राजा दुष्यन्त 
से कण्व के आश्रम में निवास करने वाले ऋषि कुमारों ने कही थी 
जिसमें उन्हें यह संदेश दिया गया था कि पुरु वंश के राजा आपत्ति में 
पड़े हुए जनों रक्षित करने वाले यज्ञ में दीक्षित होते हैं। यह उस समय 
का प्रसंग है जब राजा दुष्यन्त शिकार के लिए जाता हुआ आश्रम के 
पालित मृग को मारने की चेष्टा करता है। तब ऋषिकुमार कहते हैं कि 
राजन ! आपका वंश तो आपत्ति में पड़े हुए जन की रक्षा करने वाला 
है। जो निरपराध हैं उनका वध करने वाला स्वभाव आपके वंश का 
नहीं है। 
कालिदास द्वारा लिखित अभिज्ञान शाकुन्तलम्‌ के इस सन्दर्भ से 
हम यह संकेत प्राप्त कर सकते हैं कि शासक का रक्षक स्वभाव ही 
उसकी नीति है और इसी नीति के अनुरूप जब वह चलता है तो 
उसकी नीति ऋजुता की नीति होती है। क्षत्रियों ने प्राचीन समय में इसी 
प्रकार का आचरण किया है और देव प्रवृत्ति की रक्षा के लिए अपने 
प्राणों तक का बलिदान करने में कभी भी संकोच नहीं किया है। 
पौराणिक परम्परा में अनेक ऐसे कथानक हैं जिनमें सामान्य जन की 
रक्षा के लिए क्षत्रिय वंश के राजाओं ने अपने जीवन का बलिदान किया 
है। महर्षि दधीचि की कथा इसी रूप में देखी जा सकती है जिसमें 
वृत्नासुर के बध के लिए उनकी अस्थियों की याचना की जाती है और है 
प्रत्युत्तर में वे अपनी अस्थियाँ देने में किंचित मात्र भी संकोच नहीं 






























विष्णु पुराण में जिन राज्य वंशों का वर्णन किया गया है उन राज्य 
वंशों में अनेक राजा ऐसे हुए हैं जिन्होंने अपने शासकीय व्यवहार से 
अपने जीवन की चिन्ता न कर प्रजा की रक्षा के लिए अपना सब कुछ 
समर्पण कर दिया। दुष्टता के आचरण वाले वेन को जब ऋषि गण 
क्रोध पूर्वक समाप्त कर देते हैं और उसके बाद राज रहित पृथ्वी की 
. रक्षा के लिए उसकी भुजा को मथ कर पृथु को उत्पन्न करते हैं और 
उससे ऋषि गण कहते हैं कि तुम भली प्रकार प्रजा का पालन करो तो 
वह अपने मन में यह विचार करता है कि मैं यह जानता ही नहीं हूँ. 
कि प्रजा का पालन किस प्रकार करना चाहिये। इस लिए वह ऋषियों 
से प्रार्थाा करता है कि आप मुझे उपदेश दें और मन में यह विचार 
करता है कि ऋषि गण जैसा उपदेश करेंगे मैं वैसा बनने का प्रयत्न... 


. . करूेगा। 





... राजा पृथु की प्रशंसा की गई तो यह कहा गया है कि वह सत्य 
बोलने वाला है, प्रजा का पालन करने वाला है। वह धर्म का आचरण 
करने वाला है, दयालु है। वह इस प्रकार का आचरण चरण करता है जिसमें 
जो सम्मान प्राप्त करने के अधिकारी होते हैं वे ही सम्मान प्राप्त करने. 
के अधिकारी होते हैं जो सम्मान प्राप्त करने वाले नहीं होते हैं उन्हें... 

राजा की ओर से कभी भी सम्मान नहीं मिलता। वह राजा ऐसा है जो... 

सभी के प्रति समान दृष्टि रखता है। ऐसा राजा अपने आचरण से प्रजा . 

. को भी श्रेष्ठ आचरण वाला बना देता है। इस प्रकार के अपने आचरण क्‍ 

से तब राजागण ऐसा व्यवहार करते थे जिससे दुष्ट को दुष्टता करने ै । 





































राजा पृथु ने जब प्रजा को अन्न आदि सम्पत्तियाँ न देने वाली 
पृथ्वी से कहा कि मैं तुम्हारा बध करूँगा क्योंकि तुमने प्रजा का उत्पीड़न 
किया है और तुम प्रजा के लिए सुखकारी नहीं हो। तब पृथ्वी ने कहा 
महाराज ! मैं स्त्री हूँ यदि आप मेरा वध करेगें तो आप को स्त्री के 


वध करने का पाप लगेगा। क्या आप इस पाप से भयभीत नहीं हैं। क्या 


हे 


आप मेरा वध करने के बाद यह नहीं समझते कि एक स्त्री का वध _ 
करना स्त्री हत्या का अपराध है। 

इस प्रसंग ने राजा पृथु ने अपनी नीति को स्पष्ट करते हुए यह 
कहा कि जहाँ पर एक अनर्थ करने वाले के वध से अनेकों का सुख 
प्राप्त होता हो. वहाँ पर उस एक का वध कर देना ही नीति है। यही. 
नीति श्रेयस्कर है। राजा की नीति का उद्देश्य सर्वजन हिताय होता है. 
और उसमें यदि कोई एक बाधक बनता है तो उसका वध करना भी 
राजा की ऋजुता की नीति में आता है।' पृथ्वी 5 पूछा कि प्रजा के 
हितार्थ यदि आप मेरा वध करते हैं तो आप प्रजा को कैसे धारण . 
करेंगे। तब राजा ने कहा कि मैं स्वयं को प्रजा के अनुरूप बनाकर प्रजा 
का हित चिन्तन करुँगा।.... हक सी 
जो राजा की नीति स्पष्ट होती है उसके अनुरूप राजा. 
केवल प्रजा ही है और प्रजा जिस प्रकार 5 








सभी प्रकार के प्रयत्न करने के बाद भी प्रहलाद को हिरण्यकशिपु 
अपने इच्छित मार्ग में नहीं ला पाया और उसने प्रहललाद के शिक्षकों के 
द्वारा शिक्षा दिये जाने के बाद पूछा कि बताओ कि राजा को अपने 
मित्रों के साथ किस प्रकार का व्यवहार करना चाहिए। वह शत्रुओं के 
प्रति कैसा व्यहार करें और जो न शत्रु हैं और न मित्र हैं अर्थात्‌ 
मध्यस्थ हैं उनके प्रति कैसा व्यवहार करें। उसने पूछा कि राजा को 
अपने मंत्रियों के साथ, बाहर नियुक्त किए जाने वाले सेवकों के साथ, 
अपने अन्तःपुर में नियुक्त भृत्यों के साथ किस प्रकार का व्यवहार 
करना चाहिए। इसी प्रकार से प्रहलाद की शिक्षा को जानने के लिए 
राजा ने पूछा कि गुप्तचरों के साथ और सामान्य नागरिकों के साथ 
राजा किस प्रकार का व्यवहार करे जिससे कि उसका राज्य कार्य 
विधिवत्‌ संचालित हो सके। हिरण्यकशिपु ने कहा कि प्रहलाद इसके 
साथ तू यह भी बता कि राजा करने योग्य कार्यों का सम्पादन किस 
प्रकार करे और जो कार्य करने योग्य नहीं हैं उनका परिहार किस 
प्रकार करे। इस सब के उत्तर में प्रहलाद ने यह कहा था कि महाराज 
जिसे महान बनने की आंकाक्षा हो और जो मुक्ति का लाभ भी चाहता 
हो उसे समत्व भाव का अभ्यास करना चाहिए ।” अर्थात्‌ उसे सभी के 
प्रति समता की दृष्टि रखनी चाहिए। सम्भवतः राजा के लिए इससे 
बढ़कर और कोई दूसरी ऋजुता की नीति नहीं हो सकती। राजा जब 
अपने इस दृष्टि कोण से राज्य का 





मित्रेषु वतर्ते कथमरिवर्गेषु भूपति 














संचालक करेगा और सभी के प्रति समता का भाव रखेगा तो न 
केवल उस राजा का राज्य विधिवत्‌ संचालित होगा अपितु उसकी प्रजा | 
उस राजा के प्रति पूरी तरह समर्पित रहेगी। राजा अपनी इस नीति के 
द्वारा न किसी को शत्रु समझेगा न किसी को मित्र मानेगा। उसकी दृष्टि 
में सम्पूर्ण प्रजा एक जैसी होगी और तब राजा जहाँ अपराधी होने पर 
शत्रु को दण्ड देगा वहीं पर समान अपराध किये जाने पर वह मित्र को. 
भी दण्ड देने में संकोच नहीं करेगा। जो राजा अपने राज्य को नेतिक 
रूप से संचालित करना चाहते हैं वे इसी प्रकार से शत्रु और मित्र के 
साथ समान व्यवहार करने का प्रयत्न करते हैं। और इसी समत्व नीति 
क्री चेष्टा करते हैं। किरातार्जुनीयम्‌ 
महाकाव्य के रचनाकार भारवि ने दुर्योधन के चरित्र वर्णन में इसी 





के कारण अपना यश विस्तारित करने की 


प्रकार का संकेत किया है। दुर्योधन ने यद्यपि पाण्डवों का राज्य अनीति 
पूर्वक प्राप्त किया था किन्तु वह यह जानता था कि जब तक समता की 

दृष्टि से राज्य का संचालन नहीं करेगा तब तक वह प्रतिष्ठा प्राप्त नहीं 
कर सकेगा। इसलिए उसने शत्रु और मित्र के प्रति समान व्यवहार 
करना प्रारम्भ कर दिया था।' यह राजा की समनीति है और उसे प्रजा 
में प्रतिष्ठित कराती है। इसे ही राजा की ऋजुता की नीति कहा जा 


के 


सकता है। 














एक आख्यान में एक राजा शतधुन का संकेत किया गया है। इस 
कथानक में यह संकेत है कि राजा ने एक बार एक ऐसे व्यक्ति के साथ 
 सम्भाषण किया था जो पाखण्ड का आचरण करने वाला था तो इसके. 
फलस्वरूप उसे मनुष्य योनि के बाद पशु और पक्षी की योनि में जन्म 
लेना पड़ा था। उसकी पत्नी अपने धर्म के मार्ग में चलने के कारण यह 
सब जानती थी इसलिए उसने अपने ज्ञान के बल पर राजा का उद्धार रः 
किया था। बाद में राजा ने अपनी उस पत्नी के साथ विवाह किया और 


बहुत समय तक धर्मपूर्वक राज्य किया। न्याय और नीति से प्रजा का... 


पालन किया ।” इसमें राजा ने धर्म के आचरण का त्याग नहीं किया 
तथा कोई भी ऐसा कार्य नहीं किया जो न्याय संगत न हो। वहाँ पर 
यह संकेत किया गया है कि जो आचरणहीन व्यक्ति हो उनके साथ 
..._ कभी भी व्यवहार नहीं करना चाहिए। यह नीति न केवल सामान्य नीति 
. है अपितु राजा के लिए भी व्यवहार करने योग्य है। 
इसी प्रकार का एक सन्दर्भ राजा मान्धाता का है। एक बार उनके. 
दरबार में सौभरिे नाम के ऋषि पहुँचे और उन्होंने राजा से कहा कि 
मैं विवाह करना चाहता हूँ। इसलिए आप अपनी एक कन्या मुझे दें। 
ऋषि वृद्ध थे और विवाह योग्य नहीं थे किन्तु यह देखकर भी राजा ने 
उन ऋषि पर क्रोध नहीं किया। अपनी ऋजुता की नीति के माध्यम से 
 कन्याओं की सहमति से उन ऋषि के साथ विवाह कर दिया। यह 
उदारता और ऋजुता की राजा की नीति ऋजुता की नीति ही कही 
जायेगी। क्‍ पक 7 





राज्य भुक्‍त्वा यथा न्‍याय॑ पालयित्वा बसुन्धराम्‌ । 
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ड) राजा प्रजा का नैतिक एवं आचारात्मक सम्बन्ध:- 
स्मृतिकार ने यह लिखा है कि श्रेष्ठजन जो जो आचरण करता 
शेष समाज के लोग उसी का अनुकरण करते हैं इसलिए राजा जो... 
जो आचरण करते हैं वही वही आचरण प्रजा भी करती है। इसलिए 
प्राचीन परम्परा में राजा के लिए ओरष्ठ आचरण करने का निर्देश दिया 
गया है।' क्‍ 
विष्णु पुराण में राजा और प्रजा के बीच सम्बन्धों को व्याख्यात 
किया गया है और उस सम्बन्ध में राजा के लिए नीतिवान होने का 
तथा प्रजा के लिए सदाचरण पालन करने का निर्देश किया गया है। एक 
स्थान पर साधु व्यक्तियों का लक्षण करते हुए यह कहा गया है कि सत्‌ 
शब्द का अर्थ साधु होता है। जो साधु का आचरण है वह सदाचार 
कहा जाता है। इसका अर्थ है सत्‌ अर्थात्‌ साधु और साधु का आचरण 
ही सदाचरण है। जिस सम्बन्ध में यह बात कही गई है वहाँ पर यह 
बात कही गई डै कि जो सदाचरण का पालन करता है वह लोक और 
परलोक में सफलता प्राप्त करता है। सत्‌ व्यक्ति वह है जिसमें दोषों की 
न्‍्यूनता है। इस सदाचार का पालन करने वालों में जहाँ ऋषियों के नाम 
दिए गए हैं वहाँ पर मनु और प्रजापतियों के नाम दिए गए हैं और यह 


मनुवंशी राजाओं ने सदाचार का पालन किया है। 































एक दूसरे स्थान पर राजाओं के लिए और प्रजा के लिए समान 

रूप से उपदेश देते हुए राजा सगर को सम्बोधित करते हुए महर्षि और्व 
जो कहा उसका सन्दर्भ यह है कि कल्याण की कामना करने वाले 
अपने अपने वर्ण धर्म के अनुकूल आचरण करते हैं। कोई भी अपने 
लिए निर्धारित कर्म से विरत नहीं होता है और न ही दूसरे के लिए 
निर्धारित कर्म करता हुआ अपने धर्म का परित्याग करता है। महर्षि 
और्व ने कहा- हे सगर! जो किसी की निन्‍्दा नहीं करता, जो किसी के... 
साथ कभी भी मिथ्या भाषण में प्रवृत्त नहीं होता और जो किसी के लिए 
भी कटु बचनों का प्रयोग नहीं करता वह सदाचारी डै और भगवान्‌ 
केशव सदा उस पर प्रसन्न रहते हैं। इसी प्रकार से हे राजन्‌ ! जो कभी 
किसी को पीड़ित नहीं करता और निरपराधी की हिंसा से विरत रहता 
है, वह भी भगवान्‌ केशव की प्रसन्नता प्राप्त करता है।! इस प्रकार से. 
जो किसी को पीड़ित करने में विश्वास नहीं करता और न ही अपनी 
हिंसा के छारा किसी को कष्ट पहुँचाता है वह राजा और प्रजा का. 
नेतिक तथा आचारवानू व्यवहार कहा जा सकता है मल 


१. वर्णाश्रमाचारवतां पुरुषेणेह यः पुमान्‌ 
.. विष्णुराध्यते पन्‍्था नान्यस्ततत्तोषकारकः ।। 


शुन्यं अनृतं चापि न भाषते। 
तोष्यते तेन केशवः ।। 





































महर्षि और्व ने कहा- राजन! जो भी कोई गुरुजनों की सेवा में. 
सदा निरत रहता है, ब्राह्मणों का यथोचित्‌ आदर करता है, वही अपने 


कर्म के द्वारा ही श्री केशव को प्रसन्‍न कर लेता है, इसी प्रकार से वह 


राजा अपना परम श्रेय पा लेता है जो अपनी प्रजा का पालन उसी. 


प्रकार से करता है जैसे कोई अपने पुत्र का पालन करता है। राजा के 


अतिरिक्त भी जो कोई सभी प्राणियों का हित चिन्तन उसी प्रकार से 
करता है, जैसे कोई अपनी संतान का हित चिन्तन करता है, तो वह 
भी अपना कल्याण प्राप्त कर लेता डै। इसके साथ ही साथ जो इन ः 


अपने बाहय आचरणों के अतिरिक्त अपने मन को निर्मल रखता है, 


वह भी अपना कल्याण प्राप्त कर लेता डै। मन को निर्मल और विकार 


रहित बनाने का यही उपाय है कि व्यक्ति राग और द्वेष से निरपेक्ष 
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१. देवड्चिजगुरुणां च शुश्रूषासु सदोद्यत:॥..... प्तह न वास सवोधताा ० ला 5 या 
:_ तुष्यते तेन गोविन्द पुरुषेण नरेश्वरः॥॥. बार 


एक स्थान पर यमराज तथा उसके दूत का संवाद दिया गया है 
और उसमें यमराज ने यह कहा है कि जो विष्णु के अभक्त हैं मैं उनका _ 
स्वामी हूँ इसलिए तुम विष्णु भक्तों को मेरे लोक में लाना। यमराज के 
सेवक के द्वारा जिज्ञासा व्यक्त किए जाने पर सदाचार का जो स्वरूप 
वहाँ पर यमराज ने संकेतित किया वह राजा तथा प्रजा के ऊपर समान 
रूप से लागू होता है। वहाँ पर यमराज ने कहा कि जो कभी भी अपने 
वर्ण तथा आश्रम के कर्तव्य रूपी धर्म से विचलित नहीं होता और सदा _ 
अपने लिए निर्धारित कर्म करता है वह स्वच्छचित्त वाला मनुष्य होता. 
है। इसी तरह से जिसके मन में मित्र के प्रति अत्यधिक राग नहीं होता 
और शश्नु के प्रति अत्यधिक ड्वेष नहीं होता वह भी एक प्रकार से विष्णु | 
भक्त होता है। 
... यमराज ने कहा कि हे दूत! जो पुनीत चरित्र वाला है सभी _ 

प्राणियों का हित चिन्तन करने वाला है, कभी किसी का अपमान नहीं. 
करता और जो अभिमान से रहित है। उसके चित्त में स्वच्छता होती _ 
. है और भगवान्‌ विष्णु का निवास होता है। वह संसार के लिए सौम्य _ 
रूप वाला हो जाता है और उसके मन में किसी प्रकार का श्रम तथा _ 
विकार नहीं रहता है।' यह चरित्र और व्यवहार चाहे राजा के लिए हो... 
अथवा उसकी प्रजा के लिए हो, सभी के लिए पालनीय है और यही 
वह सूत्र है जो राजा और प्रजा के बीच में निरन्तर सौमनस्य का भाव 
. बनाये रखता है। यदि राजा इस प्रकार का व्यवहार नहीं करता तो 
_ प्रजा भी उसके अनुरूप नहीं होती और तब राजा तथा प्रजा के बीच: 
नीति परक तथा आचारपरक सम्बन्धों का अभाव होता है जो समाज _ 
लिए भी शुभ लक्षण वाला नहीं होता है। 










पौराणिक काल में नीति एवं आचारपरक व्यवहार का बहुत 
अधिक मूल्य था। इसलिए सदाचार पालन करने के लिए ऐसे आख्यान 
दिये गये हैं जिनमें यह बताया गया है कि यदि किसी भी व्यक्ति ने, चाहे 
वह राजा ही क्यों न हो, नीति का पालन नहीं किया और अपने 
सदाचार से च्युत हुआ तो उसे बहुत बड़ा कष्ट भोगना पड़ा। एक 
कथानक ऐसा है कि शतधन की पत्नी जैव्या ने सतधर्म का पलान किया 
किन्तु राजा संकोच वश ऐसा न कर सका। एक बार राजा के पास 
उनके धुनर्वेद के आचार्य चार्य के मित्र पधारे। वे यथार्थ में पण्डित न होकर _ 
बहुत बड़े पाखण्डी थे। राजा और रानी यह जानते थे। रानी ने उसे 
पाखण्डी समझते हुए उसके प्रति उपेक्षा का व्यवहार किया और किसी 
प्रकार का संकोच नहीं किया। राजा ने यह विचार किया कि यह 
आचार्य भले ही पाखण्डी हैं किन्तु मेरे गुरु के मित्र हैं इसलिए मुझे 
इसका आदर करना चाहिए। ऐसा विचार कर राजा ने उसका आदर 
किया। जबकि रानी ने उसकी उपेक्षा की। बाद में राजा को अपने इस 
असद्‌ आचरण के कारण अनेक योनियों में जन्म लेना पड़ा और बाद 
में वे अपनी पत्नी के पुण्य प्रताप से मनुष्य योनि में आ सके।' 

इस कथानक का स्पष्ट संकेत है कि व्यक्ति के लिए सतत आचरण 
करना ही उसके लिए कल्याणकारी है। यदि वह ऐसा नहीं करता तो 


उसे व्यक्तिगत कष्ट होने के साथ-साथ सामाजिक रूप से भी उपेक्षा 


और उसे 





















































विष्णु पुराण के अनुसार सम्पूर्ण विश्व की उत्पत्ति में विष्णु ही 
परम हेतु हैं। उन्होंने प्रजापति के माध्यम से देव, असुर, पिता और 
मानवों की रचना की। इस रचना में नित्य और अनित्य स्थावर और 


जंगम सम्पूर्ण सृष्टि जाल सम्मिलित था। इस क्रम में वहाँ पर यह कहा 
गया है कि पूर्व सृष्टि में उस समय जिसके जैसे कर्म थे उसकी उत्पत्ति 
उसी के अनुरूप हुई। जो हिंसक थे, वे हिंसक स्वभाव को प्राप्त हुए 
जो अहिंसक थे उन्होंने अहिंसा का स्वभाव पाया। जिनके मन में 
कोमलता का भाव था वे कोमल स्वभाव वाले बने और जो पूर्व में 
कठोर भाव वाले थे वे कठोरता को धारण करने लगे। इसी तरह से 
धर्म का व्यवहार करने वाले धर्मधारक बने और अधर्म का आचरण 
करने वाले अधर्म के पथ पर चलने लगे। जो सत्य का अनुकरण करते 
थे वे अपर जन्म में भी सत्यवादी हुए और जो असत्य के अनुयायी थे 
उन्होंने असत्य का आश्रय लिया। है, है 
सृष्टि उत्पत्ति के इस क्रम में और मनुष्यों के ड्वारा आचरण किए 
जाने वाले भावों में कर्म की महत्ता दी गई है। अर्थात्‌ इसमें यह संकेत 
किया गया है कि जो जिस प्रकार की प्रवृत्ति का आश्रय लेता है वह 
उसी प्रकार का कर्म करने लगता है। इस सृष्टि में दोनों प्रकार की 
प्रवत्तियाँ हैं जिसमें एक प्रवृत्ति को सतृप्रवृत्ति और दूसरी को असत्‌ 
: प्रवृत्ति कहा जा सकता है। वेदानुसार सतूप्रवृत्ति से समन्वित जो सत्कर्म 
है वही सत आचरण भी है। विष्णु पुराण का यह संकेत है कि राजा 
प्रजा सभी के लिए आवश्यक है. कि वे नैतिक होकर सत्‌ आचरण 








.. प्रजापति द्वारा सृष्टि के इस क्रम को जब आगे बढ़ाया गया तो 
उन्होंने अपने स्वरूप जैसे ही स्वरूप वाले स्वायम्‌भू मनु की रचना की। 
मनु को सम्पूर्ण प्रजा के पालन का दायित्व दिया और उन्हें यह निर्देश 
दिया कि वे न्यायपूर्वक प्रजा का पालन करें क्योंकि वे ही प्रथम मनु हैं 
और उन्हीं से मानवीय सृष्टि का विकास होना है।' इस उदाहरण में भी 
राजा के द्वारा प्रजा पालन को नीति के रूप में स्वीकार किया गया है 
और यही एक ऐसा आचार है, जो राजा के लिए श्रेष्ठ व्यवहार है 
जिससे प्रजा के साथ वह सम्बद्ध रहता है। इसी से प्रजा भी राजा के 
प्रति कृतज्ञ रहती है और सम्पूर्णता के साथ राजा के साथ जुड़ी रहती 


ड 


है। 

जड़ भरत के एक आख्यान में राजा सौवीर पालकी से जाता हुआ 
यह नहीं जान पाता कि यह जड़भरत कौन है। वह समझता है कि यह 
एक स्वस्थ पुरुष है और जिस पालकी में मैं बैठकर जा रहा हूँ उस 
पालकी को इसे बहन करना चाहिए। अभ्यास न होने के कारण से जब 
जड़भरत पालकी ठीक से नहीं दौड़ा पाते तो राजा उनकी भूर्त्सना 
करता है। राजा कहता है कि तुम इतने मोटे ताजे होकर भी मेन 
ठीक से नही ढ़ो पा रहे हो। तुम्हारी यह देह स्थूल है 
परिश्रम से काम करना चाहिए। इसके उत्तर में 


स्थूल हूँ, न मेरी यह 











पालकी 
मजबूत है इससे तुम्हें 
-राजन ! न मैं मोटा हूँ 
तुम्हें दिखाई दे रहा ढै वह केवल पंचभूतों 








































इसलिए यहाँ पर जो भी काम सम्पादित होते हैं वे पंचभूतों के 
द्वारा ही सम्पादित किए जाते हैं। उन्होंने कहा राजन! आत्मा इससे 
पृथक्‌ है, वह शान्त और गुण रहित है। राजा ने जब उस पुरुष की 


यह बात सुनी तो वह कहने लगा कि आप यह पालकी छोड़ दें। आप 
मुझे शुछ और सात्विक ज्ञान का उपदेश दें तथा यह बतावें कि वास्तव 
में आप कौन हैं? ऐसा कहकर राजा ने उनका स्वागत किया और उनसे 
उपदेश ग्रहण किया। ओष्ठ और विद्धत्ननों का आदर करना नीति भी 
है और सदाचरण भी है। जैसे ही राजा सौवीर को यह ज्ञात हुआ कि 
उसकी पालकी में लगा हुआ यह व्यक्ति सामान्य व्यक्ति न होकर एक 
महर्षि है जो सत्य को जानता है तब उस राजा ने तुरन्त अपनी गलती 
स्वीकार कर ली और इस प्रकार एक नीतिपरक राजा का स्वरूप 
प्रस्तुत किया। 
पुराणों में हम प्रारम्भ से ही देवों और दैत्यों से संघर्ष की कथा 
सुनते आये हैं। यद्यपि देवताओं की तरह दैत्य भी विष्यु के अंश हैं यदि 
वह दैत्य हुए तो केवल इसलिए कि देव प्रवृत्ति को त्याग दिया। देवों से 


+ 


कहा गया था कि तुम अहिंसा का पालन करो अन्याय का परित्याग 
करो अपने लिए निर्धारित जो सत्‌ मार्ग है उस पर चलो । देवताओं ने 


 इसकां पालन किया। दैत्यों ने इसके विपरीत काम किया। दैत्य कहने 
हिंसा धर्म है इसलिए इसके परिमाण की आवश्यकता नहीं 


यज्ञ यज्ञादि करते हैं वह सब पाखण्ड का कार्य है इसलिए 








नहीं करने चाहिए। मोहवश उन्होंने यह भी कहा 























फल यह हुआ क्रि देवों और दैत्यों में घोर संग्राम हुआ जिसमें दैत्य 
पराजित हुए और देवों को विजय प्राप्त हुई। पुराणकार ने वहाँ पर यह 
संकेत किया है कि देवों की विजय उनके पराक्रम से नहीं हुई, अपितु 
उनके पास स्वधर्मपालन रूपी कवच था जिससे वे दैत्यों से जीत सके। 
स्वधर्म ही प्राचीन परम्परा में नीति और आचार है जिसका पालन 
: करना ही किसी के लिए सद्‌ आचरण है।” आचार्य एक स्थान पर 
उपदेश करते हुए यह कहते हैं कि जो समर्थ होकर भी अपने लिए 
निर्धारित कर्म नहीं करता है, वह अपने धर्म से पतित हो जाता है। वहाँ 
पर यह कहा गया है कि धर्म-पतित व्यक्ति की शुद्धि तभी सम्भव होती 
है, जब वह व्यक्ति प्रायश्चित्त करे।* 
एक आख्यान में राजा शान्तनु की चर्चा है। राजा नैतिक नियम 
के अनुसार अपने भाई देवापि को अपना राज्य देना चाहता था किन्तु 
देवापि ऐसे आचरण कर रहा था, जो विरुद्ध थे। तब शान्तनु ने देवापि 
को राज्य नहीं दिया और स्वयं अपने नैतिक व्यवहार तथा सदाचरण से 
राज्य का पालन किया। उनके ऐसा करने पर उनकी प्रजा पूरी तरह से 


प्रसन्‍न हुई और उनका राज्य स्थिर हुआ। 
इस रूप में संकेत यह प्राप्त होता है कि किसी भी राजा के लिए 

यह आवश्यक था कि वह राज्य प्राप्ति के लिए नीति और आचार का 
। राजा के ऐसा करने पर ही प्रजा भी नीति सम्मत व्यवहार 


सत्‌ मार्ग पर चलती है। 
















































(ड-) विष्णु पुराण में अर्थ व्यवस्था :- 
आचार्य कौटिल्य ने अर्थ को ही पुरुषार्थ माना है। उन्होंने यह 


लिखा है कि धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष में अर्थ की महत्ता सबसे 
अधिक है। धर्म सम्पादन के लिए अर्थ की अपेक्षा होती है और काम 
प्राप्ति भी अर्थ पर ही आधारित होती डढै।' मनुष्य के जीवन का उद्देश्य... 
क्या है और उसे इस जीवन में व््या प्राप्त करना है यह विचार क्‍ यहाँ 
प्रारम्भ से होता रहा है। इसी के उत्तर में यह कहा गया कि मनुष्य को 


अपने जीवन में पुरुषार्थ चतुष्ट्य की प्राप्ति करनी डै। और इसी के 





लिए उसका जन्म इस पृथ्वी पर हुआ है। अपने जीवन में व्यक्ति को _. 

कब क्या करना है इसके लिए आश्रम व्यवस्था की कल्पना की गई थी हा 

और उस व्यवस्था में यह कहा गया था कि न्याय पथ पर चलता हुआ 
अपने श्रम से यथोचित अर्थ को प्राप्त करे। अर्थ प्राप्ति में वह न्याय के 
पथ से विचलित न हो और जो उसका है वही अंश वह ग्रहण करे। 
किसी 
एक उपनिषद्‌ यह कहती है कि 





दूसरे के अंश को ग्रहण करने की इच्छा उसे नहीं करना चाहिए। 


वह ईश्वर 





रूप है किन्तु 





















प्राचीन भारत में यदि हम अर्थव्यवस्था के आधार का अन्वेषण 


करें तो हम यह देखेंगे कि तब के समय में भूमि ही आर्थिक 
उपलब्धि का आधार थी। भूमि को क्षेत्र के रूप मानकर उसे कृषि कार्य | 
योग्य बनाया जाता था, और जो कृषि के योग्य होती थी उसमें समय 


पर बीज बपन किया जाता था। हल चलाने के लिए छह-आठ अथवा 


+ 


बारह बैल नियोजित किये जाते थे। भूमि को कई बार कर्षित करके. 
उर्वरा बनाया जाता था।* न 
हम वैदिक वाड्मय में देखते हैं कि तब के ऋषियों ने पृथ्वी को 

देवता मानकर उसकी स्तुति की है। उसे जिस रूप में वर्णित किया है. 

उसमें यह कहा गया है कि यह पृथ्वी हमारी माता है हम इसके पुत्र हैं। 


. भूमि का इतना बड़ा विस्तार है कि इसमें सभी नदियाँ, समुद्र अवस्थित 





हैं। यह भूमि ऐसी है जिसमें कृषक कर्षण करते हैं और उसी कर्षण से. 





अपने लिए अन्न प्राप्त करते हैं। भूमि का यह महत्व है कि यह स 
प्राणियों का अनेकशः पालन पोषण करती है और सभी प्राणी इसी भूमि _ 


पाते हैं। यह प्रार्था करके ऋषि अन्न एवं गौ जाति की याचना करते 


















यद्यपि उपरिलिखित वैदिक मंत्र से इतना ही संकेत लिया जा 


सकता है कि तब के समय में भूमि और पशु मुख्य रूप से अर्थ के 


आधार थे। इन्हीं को आधार बनाकर तबका व्यक्ति अपनी जीविका 
संचालित करता था। वैसे भी जीवन संचालन के लिए अन्न महत्वपूर्ण 
है और अन्न की प्राप्ति भूमि से होती है इसलिए भूमि महत्वपूर्ण है। 


किन्तु अन्न की इस महत्ता के साथ-साथ कहाँ- कहीं भूमि की प्रार्थना में 
उससे सुवर्ण की याचना की गई है और संकेत किया गया है कि भूमि 


के साथ और सुवर्ण आदि भी आर्थिक आधार के कारक थे। इस रूप 


में यदि भूमि अचल सम्पत्ति के रूप में देखी जा सकती है तो पशु तथा 
सुवर्ण को चल सम्पत्ति के रूप में गिना जा सकता हैं।' 
बैदिक समय में जहाँ भूमि को और पशु को मुख्य आर्थिक 


आधार संकेतित करता है वहीं पर शिकार करके जीविका चलाने का 
संकेत भी मिलता है। जहाँ ये संकेत प्राप्त हैं वहाँ पर यह वर्णन आया 
है कि शिकार करने के अभ्यस्त कुत्ते बराह का शिकार करते थे। इस 


शिकार कार में जंगली मैंसे और सिंह आदि भी सम्मिलित थे अर्थात जहाँ 
























वैदिक तथा औपनिषदक परम्परा में आर्थिक सम्बन्ध के जो अन्य 

संकेत प्राप्त होते हैं उनसे यह ज्ञात होता है कि तब के समय में शिल्प 
कार्य करके भी कुछ लोग अपनी जीविका चलाते थे। इस प्रकार के 
कार्यों से अपनी जीविका चलाने वालों में जहाँ कुछ लोग ऐसे थे जो 

: लकड़ी के काम से अपनी जीविका का संचालन करते थे वहाँ दूसरे कुछ 
लोग धातु के कार्यों से अर्थोपार्जन करते थे। शिल्प कार्य करने वालों में 


कर्मार” शब्द का प्रयोग उनके लिए किया जाता था जो धातु के द्वारा 


शिल्प कार्य करते हुए अपनी जीविका चलाते थे। धातुओं में अलग-अलग 
धातुओं के कार्य करने वालों के लिए अलग-अलग संकेत हैं। जैसे कि 
लोहे के कार्य करने वालों के लिए और उनका परिचय देने वालों 


लिए “अयोहत?” शब्द का प्रयोग होता था। इसी तरह जो स्वर्ण आभूषण 
बनाने का काम करते थे, उनके परिचय देने के लिए हिरण्यकार शब्द 


का प्रयोग होता था।......-र्र्र्र्रः क्‍ 
वेदोत्तर परम्परा भी इन सबका संकेत किसी न किसी ख्प में 








करती है। यद्यपि वेदोत्तर काल में उपनिषद्‌ कालिक परम्परा जीव और. | 
जगत पर विचार करती है, किन्तु इसी के साथ-साथ इस परम्परा में  .. 
कुछ ऐसे संकेत भी प्राप्त हैं जिनसे तत्कालीन समाज की अर्थ व्यवस्था 

का संकेत मिलता है। उपनिषदों में अन्न की महत्ता को प्रमुख रूप से 

स्वीकार किया गया है। यहाँ तक कि वहाँ पर अन्न को प्राण के रूप हु 
में निरूपित किया गया है।* अर्थात्‌ वहाँ पर यह 
ही प्राण 
साधन 






























... अन्न की महत्ता का यह स्वरूप तब था कि उस समय यह कहा 


गया 8. कि अन्न से ही प्रजा उत्पन्न होती है। अर्थात्‌ अन्न ही वह 
महत्वपूर्ण द्रव्य है जिससे सभी की उत्पत्ति होती है और सभी उस पर 
आधारित हैं। उपनिषद्‌ कहती है कि सभी कुछ उसी पर आधारित 
और सभी उसी पर जीवित हैं। जो प्रथ्वी का आश्रय लेकर रह रहे 
सब पृथ्वी के आश्रित होने के साथ-साथ अन्न के भी आश्वित हैं 
इससे यह कहना सम्भव है कि तब के समय में अन्न ही महत्वपूर्ण था 
और अन्न ही जीवन का आधार था।' तब की जीवन व्यवस्था में अ र्थ 
रूप में भी अन्न को ही प्रथम रूप से स्वीकार किया जाना चाहिए 
अन्न के संकेत के अतिरिक्त लौह कार्य और स्वर्ण के आशभूषणों 

के निर्माण का कार्य भी तब होता था। ऐसे संकेत उपनिषदों में देखने द 
को मिलते हैं। जहाँ लोहे को लेकर तब अनेक प्रकार उ़र के कृषि उपयोगी 
यन्त्र बनते थे वहीं दूसरी ओर लोहे से अस्त्र-शस्त्रों के निर्माण का भी 
संकेत डै। यह स्वाभाविक है कि अन्न की उत्पत्ति भूमि से होने के 


कारण कर्षण कार्य के लिए कुछ कृषि यन्त्रों की आवश्यकता हुई हो 











और तब उनका निर्माण किया गया हो। इसी तरह से धातुओं में स्वर्ण 
की महत्ता प्रारम्भ से ही स्वीकृत है। स्त्री तथा पुरुष आरम्भिक काल से 
स्वर्ण के आभूषण धारण करते थे इसलिए उपनिषद्‌ काल में 


-ध्् 

























(च) जीविकोपार्जन के साधन :- शा 


व्यक्ति से समाज का गठन होता है। समाज में अपना जीवन जीने... 


के 


के लिए हर एक व्यक्ति कोई ऐसा साधन अवश्य तलाशता है जिससे 


उसका जीवन चल सके। प्राचीन समय में क्योंकि विकास पूरी तरह से 
नहीं हो सका था, इसलिए जीविकोपार्जन के कोई विधिपूर्वक व्यस्थित 





साधन नहीं ६ , फिर भी जीवन जीने के लिए समाज में प्रत्येक व्यक्ति 
के लिए उसके वर्ण के अनुसार कार्यों का विभाग किया गया था जिससे 


वह अपना जीवन चला सकता था। इसमें जहाँ एक ओर खेती करने 





का विधान था, वहीं दूसरी ओर कुछ लोग ऐसे भी थे जो वन में रहकर 


.. फल-मूल खाकर अपना भरण-पोषण कर लेता था। किसी के लिए तब 


यह व्यवस्था थी कि वह भिक्षार्जन करके अपना उदर पूरा कर लेता था 


और जो आचार्य आदि होते थे, वे भी अपने शिष्य के द्वारा लाई गई 


| भिक्षा से अपना काम चला लेते थे। यद्यपि तब के समाज में व्यापारिक. 


गतिविधियों का बहुत अधिक विकास नहीं हुआ था किन्तु किसी न 


किसी प्रकार जो वस्तुओं के आदान-प्रदान से एक-दूसरे का काम 


| की) ड़ 


चलता था वही तब के व्यापार का एक प्रारिम्भक स्वरूप 


के अतिरिक्त यह एक बात अवश्य तब के समाज 























..._ तब के समय में वर्णव्यवस्था जहाँ एक ओर समाज के विधिपूर्वकः 


संगठन के लिए निर्धारित की गई थी, वहीं पर इस व्यवस्था के माध्यम 


से तब व्यक्ति के जीवन संचालन के सूत्र भी दिए गए थे । ब्राह्मण, 


क्षत्रिय, वैश्य और शाद्रों के रूप में ब्राह्मण की जीविका के लिए प्रत्यक्ष 
में तो कोई निर्देश नहीं थे किन्तु उसके लिए जो कर्तव्य निर्धारित थे, 


उनसे यह अध्यापन और यज्ञादि के सम्पादन से अपना जीवन चला 


लेता था। वह निरन्तर शिक्षा देकर और दान प्राप्तकर न्यायपूर्वक 


अपनी वृत्ति का संचालन करता था। उसके लिए कहा ही यह गया है. 


कि वह यज्ञ कराकर दान प्राप्त करे और पात्रों को शिक्षा देकर न्याय 


से अपनी जीविका चलावे। इसी प्रकार स्पष्ट रूप में यह निर्देश है कि _ 
क्षत्रिय पृथिवी की रक्षा करे, यही उसकी जीविका का एक मात्र साधन 


है। इस रूप में हम यह समझ सकते हैं कि वह राजा होकर समाज से. 


... जो टैक्स पाता है, वही उसकी जीविका का साधन है। प्रजा से प्राप्त 


धन का उपयोग जहाँ राजा अपनी जीविका के संचालन में करता था, बे 


लिए 




















कृषि एवं पशुपालनादि:-....ः 


पूर्व में ही यह संकेत किया जा चुका है कि विष्णु पुराण के समय 


समाज में अधिक विकास नहीं हो सका था इसलिए भूमि का महत्त्व 





अधिक था और भूमि के माध्यम से ही कृषि कर्म के डारा तब अधिक _ 
मात्रा में सभी अपनी जीविका चलाते थे। यह स्वाभाविक है कि कृषि षि के 


+ 


लिए जल की सर्वाधिक महत्ता है बिना जल के कृषि कार्य की सम्पन्नता 
की सम्भावना ही नहीं हो सकती। इस सन्दर्भ में एक उदाहरण में यह 


कहा गया है कि अन्धक नाम के एक वृद्ध ने अक्रूर के पिता के महत्त्व: 


को निरूपित करते हुए कहा था कि वे जब-जब, जहाँ-जहाँ रहे, 


तब-तब, वहाँ-वहाँ, दुर्भिक्ष, महामारी, अनावृष्टि आदि कभी नहीं हुई। 
...._ एक बार जब काशिराज के राज्य में वर्षा नहीं हुई, तब उस को वहाँ 


ले जाया गया था और वहाँ पर वर्षा होने लगी थी।' इस सन्दर्भ में यह 


_ संकेत किया गया है कि अनावृष्टि से दुर्भिक्ष होता है और जब समुचित 


वर्षा होती है, तब सुभिक्ष होता है। अन्न की परिपूर्णता के लिए तथा 


स्थिति के लिए वर्षा की क्‍ अनिर्वायता आवश्यक है।.. 





और मु 


कृषि तथ कृषि से प्राप्त होने वाले अन्न की महत्ता और 





+ 


श्रीकृष्ण द्वारा की गई गोवर्धन पूजा के सन्दर्भ में... 





-। यहाँ पर यह कहा गया है कि मेघ, जल रूप रस की 

































वही श्रेष्ठान्न कहा जाता है और श्रेष्ठ खाद्यान्न भी होता ढहै। इसी हि 
सन्दर्भ में यह कहा गया है कि वर्षा से जो जल प्राप्त होता डै, उस जल. 


तृण उत्पन्न होता है और उसी तृण को खाकर गौएँ तृप्ति का 
अनुभव करती हैं। इस प्रकार से जब गो वंश तृप्त होता है तो वह पुष्टि _ 


.. को प्राप्त कर बछड़ों वाला होता है और पर्याप्त मात्रा में दूध देता है। 


जिस चूमि पर वर्षाकालिक मेष दिखाई देते हैं, वहाँ पर तृण की कमी 


नहीं होती और तृण की सम्पन्नता से कोई भी क्षुधा से पीड़ित नहीं . । 
होता। अशलिकि हज जम हक 
इसी सन्दर्भ में यह भी कहा गया है कि कृषि, वाणिज्य और 
हि पशुपालन वार्ता नामक विद्या हैं। ब्रजवासियों ने कहा कि इसमें से 
किसान उसान कृषि के कार्य से अपनी जीविका चलाते हैं । व्यापारी व्यापार के 
माध्यम से अपनी जीविका का संचालन करते हैं। उन्होंने कहा कि ढ 


जीविका गो पालन से चलती है, इसलिए हम गोपालन करते हैं।* 





















विष्णु पुराण में राजा प्रथु की चर्चा में उसके । द्वारा समाज हित में... 


किए गए कार्यों का विवरण विस्तार से दिया गया है। वहाँ पर यह कहा. 


गया ह्ैकि इसके पूर्व पृथिवी इस योग्य नहीं थी कि उससे अन्न आदि... 


की प्राप्ति हो सके। साथ ही वह समतल न होने से ठीक से संचलन 





योग्य नहीं थी। इसके पूर्व भूमि के समतल न होने के कारण उसमें कृषि घै.... 
नहीं हुई थी। फल यह था कि अधिकतर मात्रा में लोग फल-मूल खाकर 
ही अपना कार्य चला लेते थे। कृषि के इस महत्व के साथ तब स्वर्ण, 
मणि आदि भी आर्थिक रूप से स्वीकृत थीं। का फ न 

एक संदर्भ ऐसा है जिसमें राजा सत्राजित की चर्चा है। उसने सूर्य 





उपासना से स्यमन्तक मणि पाग्ी थी। उसके प्रताप से अनावृष्टि 
नहीं होती थी, दुर्भिक्ष नहीं पड़ता था। इस रूप में उसका आर्थिक महत्व; 
कम नहीं था। इसी प्रकार से अन्य स्थलों पर अर्थ के रूप में 
का भी संकेत है।...ः । पक, 


एक तथ्य अवश्य ध्यान देने योग्य है कि तब यह कहा 



























(छ) राजनीति तथा अर्थनीति का सामअजस्य :-्ररआऊ् 


हु 


राजा और उसकी राजनीति के साथ-साथ किसी भी समाज के. 
लिए उसकी अर्थनीति भी उतनी ही महत्त्व पूर्ण है जितना सामाजिक 


स्थायित्व के लिए राजनीति का सबल होना आवश्यक है। इस ख्प में 


जाओ 


..._ यदि पौराणिक परम्परा का उल्लेख किया जाता है तो हम वहाँ पर यह 





देखते हैं कि राजाओं के लिए स्पष्ट रूप सें यह निर्देश थे कि वे प्रजा... 
के हित चिन्तन में कार्य करें और उनका पूरा का पूरा जीवन प्रजा के _ 
लिए ही हो। वे अर्थ का संकलन तो करें किन्तु उस अर्थ से अपने 
जीवन के उपयोग की सामग्री एकत्रित न कर उससे प्रजा के हित कारक 


काम ही करें।' वश । जे 


विष्णु पुराण में इसीलिए यह कहा गया है कि धर्मानुकूल धन 


... एकत्रित करना ही मान्य है। और उस धन का सदुपयोग ही किसी की 


भी परिपुष्ट दृष्टि का द्योतक है। धन के एकत्रीकरण का महत्व तो का, 
किन्तु उस धन का सदुपयोग भी तभी है, जब उसका निवेश बीखिक 

: दृष्टि से ठीक से किया जाए । विष्णु पुराण में यह स्पष्ट रूप से कहा... 
गया है कि धन के उपार्जन में और उसके संरक्षण में सावधानी रखनी... 


_ चाहिए। वहाँ पर यह मन्तव्य भी दिया गया है कि धन के उपार्जन और 


उसे अनुचित रूप से व्यय _ 



























होता है। इसलिए यदि - तृष्णा का. त्याग सामान्य व्यक्ति के लिए करना क्‍ 
लाभप्रद है तो राजा को भी चाहिए कि वह तृष्णा और लोभ में बंधकर 
. अपने कोष का संग्रह 'न करे। पुराणकार इसी दृष्टि से ऐसे राजा ओं में 
वेन आदि की कथा का कथन करते हैं जिन्होंने राजनीति के दुरुपयोग 
से स्वयं को कलंकित किया है और उसके फलस्वरूप भूमि ने ही अन्न 
आदि की उत्पत्ति बन्द कर दी। तब प्रजा ने उस राजा के विरूद्ध खड़े है 
.. होकर अपनी चेतना का परिचय दिया। अन्य हे हे 
हैं जिन्होंने प्रजा के सुख की उपेक्षा को 
गये। इसीलिए इस पुराण का स्पष्ट सन्देश है कि राजा की राजनीति. 
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वैष्णु पुराण में धर्मनीति एवं आचार ) 
प्राचीन विचारकों ने मनुष्य के सन्दर्भ में और उसके जीवन के 


विस्तार से विचार किया है। विचार के केन्द्र बिन्दु में एक 


जिसमें यह कहा गया है कि वह कीन 





विषय में हर 
अवधारणा इस प्रकार की रही है जि 
आचार है जो मनुष्य को पशु से भिन्‍न करता 


सा विशेष व्यवहार अथवा आँ 
है क्योंकि आकृति की भिन्‍नता के अतिरिक्त अन्र कोई ऐसी भिन्‍नता 
नहीं हैं जो मनुष्य को पशु से भिन्‍न कर सकती है। जहाँ तक प्रवृत्तियों 
का प्रश्न है तो इस सन्दर्भ में यह देखा गया है कि जैसी मूल प्रवृत्तियाँ 
पशुओं की होती हैं, बैसी ही मूल प्रवृत्तियों 
हैं। जैसे कि आहार, निद्रा, भय और मैथुन 
पर आहार प्राप्त करने की इच्छा जैसी पशु की होती 
की भी होती है। निद्रा पशु भी लेता है और बि 

सकता । इसी तरह से मनुष्य भी निद्रा की इच्छा करता है 

























के बाद भी धर्म की अवधारणा एक ऐसी अवधारणा होती है, जौ. 
में नहीं हो सकती। धर्म के धारण करने से ही मनुष्य मनुष्यता यता धारण 
करता डै और धर्म की धारणा से ही वह पशु से भिन्‍न हो जाता है।' 





























मान्य धर्म :- के क्‍ 


श ४ 


धर्म की व्याख्या और उसके स्वरूप के सम्बन्ध में आचार्य कौटिल्य 


का एक सन्दर्भ बहुत ही सटीक प्रतीत होता है जिसमें उन्होंने यह लिखा 
कि प्रत्येक वर्ण और आश्रम के निवासियों के लिए जिन कर्तव्यों का. 


कथन किया गया है, वह कथन तत्‌ तत्‌ वर्णों और आश्रम निवासियों 


लिए उनके विशेष धर्म के रूप में जानने चाहिए। अर्थात्‌ जो भी _ 





व्यक्ति अपने वर्ण में उत्पन्न हुआ अपने आश्रम में रहता हुआ अपने... 
लिए निर्धारित शास्त्र सम्मत कर्तव्यों का निर्वाह करता है, वही उसके 
लिए उसके विशेष धर्म कहे जाने चाहिए। ऐसा इसलिए है कि व्यक्ति. 
अपने विशेष वर्ण में और अपने विशेष आश्रम में रहता हुआ अपने... 
विशेष कार्य करता है, इसलिए उसका जो कर्म विशेष है, वही उसके 
लिए विशेष कर्तव्य भी है और वही उसके लिए विशेष धर्म भी है। 
उदाहरण के लिए जैसे कोई ब्राह्मण वर्णवाला व्यक्ति अपने लिए 
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उसके विशेष धर्म के 








वही उसके लिए पालन करने योग्य धर्म 











धर्म की व्याख्या में एक स्थान पर यह कहा गया है कि जो व्यवहार 
अपने अनुकूल न हो, उसका आचरण दूसरे के साथ मत करो ।* अर्थात्‌ 


जैसा व्यवहार करना अपने साथ भला प्रतीत नहीं होता हो, वैसा 








आनन्द प्राप्त करते हुए व्यक्ति परलोक में कल्याण प्राप्त करता 
धर्म है। एक दूसरा मन्तव्य इस प्रकार का है जिसमें यह मत 
किया गया है कि न्याययुक्त कर्म करना धर्म का आचरण करना 








ह्ले #॥ वह पक 
















इसके अतिरिक्त व्यक्ति के जो अन्य गुण हैं और जिनका पालन 
कोई विशेष व्यक्ति नहीं अपितु सभी करते हैं और सभी के लिए उनका. 


पालन करना आवश्यक है तो आचार्य कौटिल्य ऐसे गुण सर्व सामान्य 








कथन आचार्य उसी रूप में करते हैं जिस रूप में महर्षि मनु और ।$ 
याज्ञवल्क्य आदि ने किया है। उन्होंने लिखा है कि अहिंसा, सत्य, शौच, .. | 
अनसूया, आनृशंसता और क्षमा आदि ऐसे गुण हैं, जो सभी द्वारा. 

पालनीय हैं और सभी द्वारा पालनीय होने के कारण ये सामान्य धर्म कहे ; मा ओ | 


हैं।' 











जा सकते 
अहिंसा :- 
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विष्णु पुराण में सामान्य धर्म के अंगों 
में किया गया है, जहाँ पर यह कहा गया है कि स 








दया, 
मित्रता, अकृपणता तथा पर दोष शून्यता आदि ऐसे गुण 


करना सभी के लिए सामान्य रूप से ओरष्ठ है। 





धर्म के एक प्रमुख अंग सत्य के प्रयोग पर विष्णु पुराण में बडुत 


बल दिया गया है। महर्षि और्व ने एक स्थान 7 मनुष्य के लिए 
का कथन करते हुए यह कहा है कि व्यक्ति को चाहिए कि. 
नो का प्रयोग तो किसी भी हम 














भाव ही शौच है। शौच धर्म का एक अंग है और इ्से 
एक स्वरूप वह है जिसका पालन 
त्‌ जिसमें शरीर की पवित्नता का 
और स्वनानादि के माध्यम से यह पवित्नता ग्राप्त होती है। 
सम्बन्ध में हम उन आदर्शों को ग्रहण कर सकते हैं जिनमें 


प्रतिदिन के नियमों का वर्णन करते हुए यह कहा गया है कि व्यक्ति ब्रह्म 


निश्चित दूरी तक जाकर मल-मूत्र का त्याग करें । 







कक 


जलाशय में जावे जो स्वच्छ हो और फेन रहित जल में आचमन 
पूर्वक मिट्टी लेकर इन्द्रियों, मूर्धा, बाहु, नाभि आदि में 
स्पर्श करावे और फिर भली प्रकार से जल में स्नान करे। 
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शारीरिक शौच के साथ-साथ विष्णु पुराण में मानसिक शौच का 
भी कथन किया गया है। एक स्थान पर भगवान्‌ के भक्त का स्वरूप 
बताते हुए यह निरूपण किया गया है कि जो मनुष्य स्वच्छ चित्त, 
मात्सर्यहीन, प्रशान्त, पुनीत, निरभिमानी तथा सभी प्राणियों के हित की 
बात करने वाला होता है, श्री भगवानका वही भक्त होता है। वहाँ यह 
कि मनुष्य के चित्त में राग द्वेषादि की मलिनता रहती है और 
मन मलिन रहता है, भगवान्‌ का ध्यान करने मात्र से 
स्फटिक मणि के सदृश निर्मल हो जाता है। इसके लिए वहाँ 









इसी से उसका 
उसका मन 
पर एक रूपक दिया गया है कि जैसे चन्द्रमा की शीतल किरणों से 








सदृश उष्णता का रहना सम्भव नहीं है, उसी तरह: से. 








धर्म के एक अंग के 


रूप में क्षमा का भी अंकन किया गया है और 


यह कहा गया है कि यह धर्म के अंगों 


पराशर ने कहा कि एक 
वध करने 
में राक्षस विनाश को प्राप्त 





अपने-अपने किए डुए 





बार क्रोध 


ने के लिए एक विशाल यज्ञ किया तो उसमें 
प्त हुए। तब महाराज वशिष्ठ जी ने मुझसे से 


कि ज्ञानीजन क्रोध नहीं करते हैं। क्रोध तो 
करता है। इस संसार में कोई किसी 


कर्मों के फलों 


में एक विशिष्ट गुण है। महर्षि 


में आकर मैंने जब राक्षसों के 


के 


सी का बंध नहीं करता। सब 
5 का भोग करंते हैं। मनुष्य 
करता है, 













भगवान श्रीकृष्ण की नाग लीला का उदाहरण भी क्षमा के गुण के 
सकता है। यमुना का जल दूषित करता हुआ 


स्वरूप में देखा जा रु 
कालिया नाग बहत समय सी यमुना में रह रहा था और ब्रजवासियों के 
लिए कष्ट का कारण था। एक दिन श्रीकृष्ण ने यमुना में कालिया नाग 


को पकड़कर उसे मूर्छित कर दिया और उसका यह स्वरूप देखकर 
उसकी पत्नियों'ने भगवान्‌ से प्रार्थना की उनके पति को क्षमाकर दिया 
आओरश उसे मुक्त कर दिया जाए। बाद में कालिया | ने स्वयम॒ न ल्‍ 
करते हुए कहा कि आप परम ऐश्वर्यवान्‌ हैं। आपसे 
वसु आदि आदित्यों की उत्पत्ति 
हैं। इसलिए मैं भला आपकी स्तुति किस प्रकार से कर सकता हूँ। 
बल शत आर जिम गा वाले हैं और आपके इस स्वरूप 
का वर्णन ब्रह्मा, विष्णु और महेश भी नहीं कर सकते हैं। 
अवतार के विविध रूपों की वर्णन नहीं कर सकते और देवगण 
लेकर जिनका अर्चन करते हैं, भला मैं उन परम 
&। भगवान ने उसकी ऐसी प्रार्थना 














ब्रहमा, रुद्र, चन्द्र, 















































विशेष धर्म :- क्‍ क्‍ 
सभी के लिए हितकारक धर्म और विशेष-विशेष वर्ण के रूप में 


पालन किए जाने वाले धर्म का कथन आचार्य कौटिल्य ने किया है 

यह कहा कि त्रयीधर्म का पालन सभी वर्णों के लिए उपकारक है 

यही विशेष-विशेष वर्णों द्वार पालन किए जाने के कारण विशेष धर्म भी _ 
वहाँ पर वर्णों के कर्तव्यों का कथन किया गया है और 


उनका धर्म कहा गया है। इसमें ब्राह्मण, क्षत्रिय, 


शूद्र जो अपने-अपने लिए निर्धारित कर्म करते हैं, वही उनके 
इस रूप में यदि हम विवेचन करना चाहें तो यह देख 


भी वर्णों में ब्राहमण की अ्रेष्ठता स्वतः ही प्रतिपादित है. 
हुआ है। जिस प्रकार से 












जन्म ही भगवान्‌ के मुख से 





किया गया है, उनमें भी अध्ययन और अध्यापन ज्ञान के आधार 


कारण उसकी श्रेष्ठता की पृष्ठभूमि कहते हैं। एक स्थान पर यह 





पु 


कि उसके दान लेने के कार्यों में वह दान लेने का 





] 


ब्रहमवेत्ता हो ।' अर्थात्‌ जब ब्राहमण ज्ञान की चरम 









वह ब्राह्मण के कर्तव्यों 





क्रो 




















एक दूसरा सन्दर्भ भी इसी प्रकार का संकेत करता है जिसमें यह 
संकेत है कि ब्राह्मण के जीवन में सत्याचरण ही उसके लिए महत्वपूर्ण 
है। जो ब्राह्मण है, वह हर एक दशा में सत्य का ही आश्रय लेगा और 
सत्य का आश्रय लेने से ही उसकी पहचान ब्राह्मण के रूप में हो 
सकेगी | एक बालक जाबालि शिक्षा की प्राप्ति के लिए आचार्य के आश्रम: 
गया। वहाँ आचार्य ने उससे उसके पिता का नाम पूछा । बालक ने. 
पिता का नाम नहीं जानता। मैं अपनी माता को ही जानता हूँ। 
आचार्य ने कहा, जाओ, अपनी माता से अपने पिता का नाम पूछो। 
बालक घर आया और उसने अपनी माता से अपने पिता का नाम पूछा । 
माता ने कहा, वेटा! मैं ऋषियों के यहाँ दासी का कार्य करती थी। उसी. 
समय मेरा किसी से सम्पर्क हुआ जिससे तैरा जन्म हुआ। मैं नहीं 
_ जानती कि तू किसका पुत्र हैं क्योंकि मैं तेरे पिता का नाम नहीं जानती | 
अपने आचार्य के पास जा और उनसे इसी प्रकार सत्य कहना और 


कहना कि वे तुझे शिक्षा प्रदान करें। बालक लौटकर आचार्य _ 


























र उनसे 
पास आया और उसने कहा कि मैं अपने पिता का नाम नहीं 


माता ही मेरे पिता का नाम इस पर 











कल ० 


विष्णु पुराण में सृष्टि के क्रम का वर्णन करते हुए यह लिखा गया 
है कि सत्य स्वरूप ब्रह्मा जी के मुख से सत्वगुणयुकत प्राणियों ने जन्म 
लिया ।” यही प्राणी ब्राह्मण वर्ण के नाम से जाने गए। वहाँ पर इनके 
कर्तव्यरूप धर्म का कथन करते हुए यह लिखा गया है कि ब्राह्मण दान 
करें, यंज्ञ सम्पादित करता हुआ देवताओं का यजन करें। स्वाध्याय में 
निरत रहे, नित्य स्नानादि से स्वच्छ होकर तर्पण का कार्य करें। वह यज्ञ 
के माध्यम से अपनी जीविका चलावें और कभी भी अन्याय पूर्वक धन 
का संचय न करें।* यही उसके विशेष कर्म हैं और इन्हें ही विशेष धर्म 
कहा जा सकता है। 
जिस प्रकार से ब्राह्मण धर्म का कथन है, उसी तरह से क्षत्रिय 
धर्म का कथन भी विष्णु पुराण में किया गया। क्षत्रिय का प्रथम कार्य है 
शस्त्र धारण करना। वह अस्त्र-शस्त्र धारण करके सभी जीवों की रक्षा 
कर अपने कर्तव्य का पालन करें, यह उसका धर्म है।* क्षत्रिय का धर्म 
यद्यपि कठिन कहा जा सकता है क्योंकि उसे अस्त्र-शस्त्र संचालन कार्य 
करना है और कठोरता के व्यवहार से हिंसा में प्रवृत्त होना है। किन्तु 
इसके लिए विष्णु पुराण में यह संकेत है कि पृथ्वी का पालन करने से 
ही क्षत्रिय धन्य होता है और अपने इसी धर्म के पालन से ही वह पृथ्वी 
यज्ञों से अपेक्षित पुण्यफल प्राप्त कर लेता है। 
के लिए तथा शुद्रों के लिए भी इस पुराण में वर्ण धर्मरूपी 
का कथन किया गया है। वैश्यों के लिए यह कहा गया है 
























































श्रम धर्म :- 
जिस प्रकार से प्राचीन समाज वर्ण व्यवस्था को स्वीकृत किया गया. 
और उसमें सभी के लिए निर्धारित कर्मों का कथन करके यह कहा 


कर्म उस-उस वर्ण के लिए विशेष धर्म हैं, उसी प्रकार 
की व्यवस्था का कथन भी पुरानी परम्परा में किया गया हैं. 
चार भागों में बॉटकर उसे ब्रहमचर्याश्रम, गृहस्थप्नम, 


और संग्रासाअश्रम के रूप में प्रतिपादित किया गया है। इन 


श्रमों में रहने वाले आश्रम वासियों के लिए जिन कर्तव्य का कथन 
गया, उन्हें आश्रमधर्म के रूप में देखा जा सकता हैं। 

लक के जन्म लेने के पश्चात्‌ उसे एक निश्चित आयु के 
उपरान्त अध्ययन करने के लिए गुरुगृह में जाता हैं। वहाँ जाकर बालक 
और उपनियमों में बँधकर रहता था और 


नियमों को ब्रहमचर्याश्रम के नियम अथवा कर्तव्य कहा जाता था। 
आश्रम में जो बालक रहता था, उसका लक्ष्य होता था, विद्या 
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एक विशेष प्रकार के नियमों 








का 
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हे 





थवा ब्रहमचारी के लिए यह परामर्श था कि वह अपने आचार्य 
। उसके लिए यह विधान किया गया था 
श्चात्‌ बैठे, उनके 


प्त करना। विद्या आचार्य के द्वारा प्रदान की जाती थी, इसलिए 














विष्णु पुराण में ब्रहमचारी के लिए वही कार्य बताए गए हैं जो 

उसके लिए धर्मस्वरूप हैं। वहाँ पर आचार्य की आज्ञा मानने के 
साथ-साथ यह संकेत है कि ब्रहमचारी स्नान करने के पश्चात्‌ प्रतिदिन 
आचार्य के हवन के लिए समिधा और पूजन के लिए पुष्पादि लावें। इसी 
प्रकार से जब उसकी विद्या पूर्ण हो जावे तो वह अपने आचार्य को 
गुरुदक्षिणा प्रदान करें।' 
गृहस्थाश्रम का महत्त्व इसलिए अधिक है क्योंकि यह 
श्रम ऐसा है, जहाँ पर अन्य सभी आश्रमवासी जाते हैं और अपनी 
पाते हैं। इसलिए विष्णु पुराण में जब गृहस्थ धर्म का आख्यान 
किया गया तो वहाँ पर यह कहा गया कि जब ब्रहमचारी को ज्ञान प्राप्त 
हो जाए और उसकी विद्या पूरी हो जाए तब वह अपने आचार्य से आज्ञा 

लेकर किसी योग्य कन्या से विवाह करे और द्रव्याजन करता हुआ 
श्रम चलावे। क्‍ 
ग॒ृहस्थाश्रम के कर्तव्य रूप धर्म में हम यह देखते हैं कि इस पुराण 
यह कहा गया है कि वह सभी का पालन-पोषण करे। 










































गृहस्थाश्रम के पश्चात्‌ वानप्रस्थाश्रम आता है और भारत की 
प्राचीन परम्परा में इस आश्रम में रहने वाले के लिए भी कर्तव्यों का 
किया गया है। इसके लिए यह कहा गया है कि जब गृहस्थाश्रम 
का पालन करते हुए पर्याप्त अवस्था हो जाए तो अपनी पत्नी के साथ 
पत्नी के ही ज्येष्ठ पुत्र को घर का भार सौंपकर वन को है 
वहाँ पर वह जितना अधिक हो सके संयम का आचरण करे 
रूप में यदि अतिथि आ जाए तो उसका भी यथोचित 
पान रखे। वानप्रस्थ आश्रम के कर्तव्यों के कथन में यह कहा गया 
जो कोई इस आश्रम के लिए निर्धारित कर्तव्य करता है, वह अपने 






















र्थाश्रम अर्थात्‌ संन्यासाश्रम ऐसा आश्रम 
के त्याग का विधान किया गया है। 
































धर्म :- 
.. लौकिक जीवन में संचालित होने वाले व्यक्ति के कर्तव्यों को 
लौकिक धर्म के रूप में देखा जा सकता है। इसका अभिप्राय है कि 
की मर्यादा का पालन करते हुए लौकिक कल्याण के लिए व्यक्ति 


कुछ 








आचरण और व्यवहार करता है, वे सभी लोक धर्म से जाने 
हैं। विष्णु पुराण में इनकी एक लम्बी-चौड़ी परम्परा है और 
लौकिक व्यवहारों को धर्म रूप में पालन करने का निर्देश है। 
लिए वहाँ पर यह कहा गया है कि समाज की धुरा में गृह 


पालन करने वाला गृहस्थ ही होता है, इसलिए गृहस्थ को 













धन का अपहरण न करें। अर्थात्‌ किसी दूसरे व्यक्ति के धन 
कदापि न करे। ऐसा ही कथन उसके लिए इस प्रकार का 














उन्मत्त अवस्थावाले हों अर्थात्‌ जिनकी बुद्धि ठीक से काम न 


कर रही हो और विवेक शून्य हो चुके हो, बुद्धिमान्‌ व्यक्ति को ऐसे 
व्यक्ति के साथ भी व्यवहार नहीं करना चाहिए जिसकी पत्नी श्रष्ट 
करता हो। उन व्यक्तियों 
लोक व्यवहार करने का निषेध किया गया है जो व्यक्ति बहुत 
करने वाले होवें और सदा दूसरे की निन्‍्दा में रुचि रखते 
जिनका स्वभाव दुष्टता का होवे।* 

हीन चरित्र के हैं या जिनका व्यवहार हीनता का है 
व्यवहार करना ठीक नहीं हैं। विष्णु पुराणकार ने यह 
जिस व्यक्ति का चरित्र संशयात्मक है अथवा जो अपने 
में सदा संशयशील बना रहता है, उसके साथ कभी भी व्यवहार 
करना चाहिए ।* सम्भवतः ऐसे पुरुषों के साथ सम्बन्ध करने से 
विचार और विवेक भी संशयशील हो जाता है। इसी प्रकार 
पुराण में असंशयी पुरूष के व्यवहार करने का निषेध किया 
" ऐसे पुरूषों के साथ व्यवहार करने का निर्देश है जो 
; वाले होवें और जिनके व्यवहार से अपना 



































































फ श्रेष्ठ आचरण और लोक के प्रति उसके द्वारा किए जाने 
वाले व्यवहार को लोकधर्म कहना इसलिए संगत है क्योंकि विष्णु पुराण 
जिन व्यवहारों की चर्चा की गई है वे सभी व्यक्ति को उसके जीवन 
मंगल दिलाने वाले हैं। जैसे कि एक अन्य स्थान पर यह कहा गया 
भी व्यक्ति को स्त्रियों का अपमान नहीं करना चाहिए किसी _ 
उनसे ईर्ष्या नहीं करना चाहिए और उनका विश्वास भी 
चाहिए ।' किन्तु इसी प्रकार से वहाँ पर यह निर्देश भी है कि 
स्त्रियों का अपमान नहीं करना चाहिए। है 


वहाँ पर यह कहा गया है कि जो कोई व्यक्ति सदा-सर्वदा देवताओं _ 
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॥थ 


ऋषियों का पूजन करता है अपने पूर्वपुरुषों को जलदान देकर उन्हें _ 
आए हुए अतिथियों का 















श्रेष्ठ पुरुषों के डरा प्राप्त करने योग्य लोक प्राप्त कर 































भारतीय परम्परा कुतज्ञता की परम्परा है और उसमें कृतज्ञता 
ज्ञापन के लिए अनेक प्रकार के आचरण करने का निर्देश किया गया 
इसलिए ईश्वर ने जो दिया है उसे समुचित रूप से सभी को वितरित 
करने की दृष्टि से अतिथि सेवा का निर्देश है और अपने पूर्वजों के 
रण रूप में श्राद्ध करने की परम्परा का कथन किया गया है यह भी 
एक प्रकार से लोक परम्परा के साथ-साथ धर्म का आचरण है। 
.. इस रूप में विष्णु पुराण में पूर्वजों के' लिए तर्पण की जो 
गई है, उसमें यह कहा गया है कि व्यक्ति अपने 
प्रपितामहों को जल देकर उनका तर्पण करे। इसी 
और गुरूपत्री को जलदान करके 
पूरी प्रजा की रक्षा करता है, 


| 





हे 











































_) पारलोकिक धर्म :- 
नुष्य का जीवन दो प्रकार का होता है। एक जीवन वह होता है 
रहकर वह व्ययीत करता है और दूसरा जीवन वह 
होता है, जिसे वह इस लोक से जाने के बाद जीता है। क्योंकि भारतीय 















दूसरा जीवन भी होता है। दूसरा एक विचार यह भी है. 
अपेक्षा परलोक एक श्रेष्ठलोक है और वहाँ सभी सुख पाने 


| विष्णु पुराण में एक स्थान पर यह वर्णन आया 








एक राजा के शिवध्वज थे और दूसरे राजा खाण्डिक्य थे। किसी 
लेकर इन दोनों में विग्रह हुआ था जिसके कारण शिवध्वज ने 
डक्य के राज्य पर अधिकार कर लिया। समय आने पर 

एक बार खाडिक्य के यहाँ पहुँचा तो खाण्डिक्य उसका. 
उद्यत हो गया। केशिध्वज ने कहा कि मैं वैर पूर्वक तुम्हारे 
आया हूँ और तुम चाहो तो मेरा वध कर दो। इस पर 
ने अपने पुरोहितों और मंत्रियों से पूछ कि अब इस स्थिति 
करना चाहिए। पुरोहित 


और मंत्रियों ने तब यह परामर्श दिया 
यदि आपके सामने स्वतः ही आ गया है तो अब इसका 








मल्पातकापान 














५308७ 




































श्रेष्ठ मानते हैं और उसी की प्राप्ति के 
धर्म पर चलने का प्रयत्न करते हैं।' 

बाद खाण्डिक्य केशिध्वज को उपदेश करता है और 
कोई दक्षिणा दिए खाडिक्य के पास फिर पहुँच जाता है। 
बन 


# आांर्स 





कि अब तू यहाँ क्‍यों आया है तो इसके उत्तर में. 
व्यक्त करता है। तब खाडिक्य अपने पुराहितों 
से परामर्श करता है जिस पर वे कहते हैं कि ऐसे अवसर 
पूरा राज्य मांग लिया जाना चाहिए। खाडिक्य उनके. 
कर देता है और केशिध्वज से कहता है कि आप 
और अब मेरे मन में न राज्य की इच्छा है और 
भोग की कामना है। अध्यात्म ही वह विद्या है जो 
; है और जिस विद्या की प्राप्ति से सभी प्रकार के क्लेशों 
जाता है।* 

रूप में विष्णु पुराण का संकेत स्पष्ट है कि यथोचित रूप में 
धर्म पालनीय होते हुए भी पारलौकिक धर्मों से न्यून है क्योंकि लोक 
पालन किए जाने पर भी व्यक्ति सांसारिक क्लेशों से मुक्त नहीं 





वह 




















































ध्वज खाण्डिक्य को आत्मा और अनात्मा के विषय में विस्तार 
हैं। वे कहते हैं कि बुद्धिहीन प्राणी मोहरूपी अन्धकार में 





वात 





पड़कर पञ्मचभूतात्मक इस शरीर में मैं और मेरा का भाव रखते हैं। 
, जल, तेज, वायु और आकाश से बना यह पंचभूत शरीर 


कौन स्वीकार करेगा कि यही आत्मा है और जब यह 


यह शरीर भिन्‍न है और आत्मा भिन्‍न है तब भला 
व्यवहार को और शरीर व्यवहार से घर तथा 







कौन सत्य .मानेगा ।* 
के मार्ग की परम प्राप्ति है। इसलिए केशि- 


का जो बन्धन और मोक्ष 





























अपरा विद्या से वेदादि ज्ञान की प्रतीति होना कहा गया. 


ब्रह्म है और जो परा विद्या के द्वारा प्राप्त होता है वह ब्रह्म 















के स्वरूप निर्धारण में उसे कारण रहित कहा गया है। जिसके 
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भगवत्‌ शब्द 








ग 





शेष 
























प्रस्तुत करता 





है कि. 


303 


न 

























व्यापक स्वरूप को व्यक्ति के पारलौकिक जीवन को 


कहा गया है कि जो कोई जगत्‌ के आधार, आत्मा 









रूप ज्ञानमय आदि अन्त रहित उस भगवान्‌ का ध्यान 


७३७ 





का परम कल्याण अवश्य होता है। उस परमात्मा का 


है जिससे किसी को नर्क की प्राप्ति 








भगवान्‌ का स्मरण ऐसा आनन्दप्रद है जिसके स्मरण 


भी निःसार प्रतीत होता है। वह ब्रह्म ऐसा है कि 
से न कोई जन्म लेता है न कोई मृत्यु को प्राप्त 


उस ब्रह्म के स्मरण मात्र से स्वर्ग का सुख न्यून प्रतीत होता है। 














प्राप्त करता है, 





असत्‌ है इसलिए वह श्रवण 


है आओ 








ढ़ता है। वह न सत्‌ है, न 


करने का विषय है और इसी धारणा के. 
















महर्षि ने भगवान्‌ को व्यक्ति के जीवन का 


अनेकश: नमस्कार किया है और इसी 





वर्णन भी किया है। वहाँ पर यह लिखा 


का आधार है तथापि गुणरहित है। वह है. 





में प्रकट होता है इसी तरह से वह शुद्ध है 





लक्षित हौने के कारण अशुद्ध या दिखाई देता 














) 


























#&8800॥/ए॥#0ए4/ककक्शकर- शक अंक 204 कर हे 


ष्णु पुराण में परिवार से सम्बन्धित जो भी परिवारीजन हैं उनके 


के विषय में किसी न किसी रूप में संकेत 
पारिवारिक स्वरूप है. 








ऐसे दम्पत्ति 





का हेतु बनेगा तो वह तलवार लेकर देवकी को. 





कि वह देवकी का 


लिए उद्यत होता है। वसुदेव इस अवस्था में अपने पति धर्म 

















कष्टप्रद हो सकता था किन्तु जब वसुदेव _ 
देने का वचन दे दिया और उस वचन 
आने पर वसुदेव ने देवकी के पुत्रों को कंस 
ने किसी प्रकार की असहमति नहीं 
सहित अपने बाज़कों को अपने पति को. 
पने पति की आज्ञा का अनुगमन था क्योंकि 
होता है कि वह हर एक अवस्था में पति 
































न किया किन्तु ध्रुव ने अपने मन 
का दुर्भाव प्रदर्शित किया और न ही. 
किसी प्रकार का क्लेश हुआ | उसने 


का है मेरे भाग्य में जो 
















फिकवाकर समाप्त 
वह कभी उसे जल 

















» किन्तु उनकी विमाता ने उनके उस 
रखकर दशरथ के राज्य को अपने पुत्र भरत 
ने न इसका किसी प्रकार से विरोध किया 








वचनों 


इच्छा की पूर्ति के लिए अपनी 
कथानक इस प्रकार का है कि एक 
और उन्हें वद्ध होने का आप 













का अनुभव 








पुत्रों के हैं जो अपनी परम्परा का 
तथा इस प्रकार के आचरण 
उनके धर्म के रूप में जाना जा 


धर्म रूप में सभी के लिए ऐसा व्यवहार 





उन्हें 





































ऐसे आचार्यों का संकेत भी विष्णु पुराण में 
ने अपने धर्म का पालन ठीक से नहीं किया। 
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अमर 








क्योंकि मनुष्य 
भग एक जैसी हैं। यह बहुत प्रचलित है और 


भय और मैथुन की जैसी प्रवृत्तियाँ पशु 














पहचान कराता है। 





के रूप में देखा है और सद्‌ 
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य्यः ५ ५ 


हा #| 


का लक्षण देते हुए यह कहा गया 
होता है, जिसका मन मात्सर्य रहित _ 






















के रूप 
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